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DUMNEZEU MÂNTUITORUL 
Învățătura ortodoxă despre Persoana Mântuitorului lisus Fliristos 


 LINTRODUCERE 

- Dogma hristologică sau învățătura despre. RA Fiului lui 
Dumnezeu întrupat, lisus Hristos, constituie împreună cu dogma îrini- 
tară centrul învățăturii de credință a Bisericii Ortodoxe. De aceea între- 
gul sistem doctrinar ortodox și fiecare componentă a sa (învățătură sau 
dogmă) are un caracter, care este, concomitent, triadocentric şi hris- 
tocentric. Pentru teologia, spiritualitatea şi cultul ortodox, lisus Hristos 
este totdeauna “Unul din Treime”, Cel ce descoperă adevărul absolut 
despre Dumnezeu-Sfărita Treime, revelându-Se pe Sine.ca Fiu- al 
Tatălui ceresc şi ca ttimițător al Dublu Sf peste ee e cos în FL, pa 
Dumnezeu adevărat şi om OA CDU eee Onna RE e ea d 

Relaţia interioară - dintre. cele două doge odiitzale 2 permis 
teologiei ortodoxe să atirme, pe baza Sfintei Scripturi şi a Sfintei Tradi- 
tii. prezenţa întregii Sfintei Treimi în lucrarea mântuitoare şi îndumne- 
zeitoare a lui lisus Hristos, în mod similar prezenţei Celor Trei Persoane 
divine în actul Creaţiei. "Acest adevăr de credință pune în evidenţă faptul 
că mântuirea, deşi s-a lucrat de Hristos, Dumnezeul-Om, în Persoana 
Sa, este Op opera iubirii personale şi comunitare a întregii Sfintei Treimi, 
după care a fost creat şi apoi recreat omul. Umanitatea, ca de altfel 
întreg, cosmosul creat, poartă pecetea de neşters a lui Dumnezeu Iri- 
Unul; dacă păcatul a întunecat această pecete, întruparea sau înomenirea 
Fiului lui Dumnezeu, din voința Tatălui şi cu săvârşirea Duhului Sfânt, 
restaurează acest chip treimic, personal-comunitar, înscriindu-l din nou 
pe om pe drumul ascendent al îndumnezeirii prin har. Ilustrarea acestui 
adevăr de credință în planul spiritualității ortodoxe s-a făcut prin 
dicionul [ADA e: “Treimea i Dolgica ne iii Care MiScaturiă 


= 








VIDISZEIA5G, ŞI OIDEIICASCE „e 
arat it. În urma căderii Piţi din comuniunea cu Creatorul 


lor, din har şi din adevăr, Dumnezeu află “calea cea mai bună”,a 
ridicării urmaşilor lui Adam, prin C “prin coborârea binevoitoare și smerită, 





asumând firea umană cu toate urmările păca păcatului strămoşesc, trecând-o 
pfiă jertfă, moarte şi înviere, pentru a o face capabilă de trecerea de ia 
chip la asemănare: “Dumnezeu S-a făcut om pentru ca omul să se 
îndumneze-iască” (Sfântul Irineu 1 şi Sfântul Ata Atanasie cel M ie cel Mare). | 
Pentru o corectă înțelegere a dogmei hristologice trebuie avute de 
asemenea în vedere cele două capitole anterioare de dogmatică, cel 
antropologic şi cel cosmologic, în care sunt prezentate consecințele pă- 
catului adamic asupra oamenilor și asupra cosmosului. Căderea proto- 
părinților a avut urmări grave atât asupra firii omenești, “cât și asupra. 
cosmosului, tindcă pământul a fost blestemat din cauza omul fost blestemat din cauza omului (Facere 
3, 17-19). De aceea mântuirea sau răscumpărarea va avea nu numai O 
dimensiune „umană Că una cosmică, aceasta din urmă find dezvoltată 3 în 
special în teologia ortodoxă. - 

„.. Prin păcat omul se îndepărtează tot mai mult de Dumnezeu, fiindcă, pe 
lângă distanţa pe care o impunea fireă sa creată şi deci relativă faţă de firea 
cea necrcată, acum apare distanța datorată voinței uman umane, prin care este creat, 
de către om, un nou jQu mod de existenţă, acela al păcatului. 

 Bfântul Nicolae Cabasila afirmă, în acest sens: “După cădere trei 
piedici stăteau în calea unirii omului cu Dumnezeu: firea mărginită, 
Pica An IniOaNiza SE LENE ata în presă în Iiistos, p. 13). Din acest motiv 
omul nu ta pe drum: nnezeirii, ci trebuia ca el să 
fie mai_ nt mântui sau  izbăvit de întreitul obstacol ce îl despărțea de 
Dumnezeu: “De toate aceste trei piedici Domnul îi va da putere să 
scape, ba chiar să se unească cu Sine, după ce le-a înlăturat în Sine pe 
'oate, una după alta: pe cea _a firii prin întruparea Sa, unind-o în Persoa- 
na a Sa cu firea Sa dumnezeiască; pe cea a păcatului prin răstignirea sau 
ertta Sa pe cruce, iar zidul cel din urmă, al morţii tiranice, din care a 
dicat toată firea, prin învierea din morți. EI a luat asupra Lui tot ceea 
ze forma între noi şi Dumnezeu un | zid despărțitor (firea, păcatul și 
noartea) şi n-a mai lăsat nimic între noi” (Nicolae Cabasila, &p.cit, p. 73). 
Așadar, mijlocul cel mai potrivit pentru a-l etibera pe om din 
obia păcatului şi a morţii, Dumnezeu Ia ales şi hotărât din veci, 
feoarece ştia din veci că omul, prin libertatea folosită greșit, va cădea: 
intruparea Fiului “Său pentru mântuiiea Oamenilor (Joan 3 T&-T7 




















d “ Motivul întrupării este acelaşi ca şi în cazul creaţiei: marea 
iubire, e şi bunătate a lui Denial Roua d moi DN iiuezei Muc lumea 
digi pe Unicul Său Fiu l-a dat Ca oricine crede sat. Însul să nu piară ci 
NR aibă viaţă veşnică” (loan 3, 16); “Dar DD niniezau bogat fiind în milă, 
sHciitrm multa Sa iubire cu care ne-a iubit pe noi cei ce eram morți prin 
elle noastre, ne-a făcut vii împreună cu Hristos” (£feseni 2, 4-5). 
“Rutăţii omului, concretizată în păcat şi în ruperea comuniunii, Dumne- 


Ze “Zau u îi răspunde cu bunătate şi cu iertare (Parabola Fiului risipitor). 


ră 2. Scopul întrapării Fiului lui Dumnezeu: “Pentru noi Oamenii 
şi pentru a noastră mântuire (Simbolul de credinţă). 

—Sănţii Părinţi discern două aspecte ale În Întrupării: unul negativ. 
răscumpărarea din robi din robia păcatului şi a me i a morţii; altul pozitiv, unirea 


omului cu Duririezeu prin har și ajungerea la asemăriarea. cu EI sa sau 
îndumnezeirea prin har. În teologia ortodoxă, răscumpărarea n-a fost 
înțeleasă ca un scop în sine, ci doar ca un mijloc al restaurării omului și 
a comuniunii cu Dumnezeu; de aceea accentul afost pus-pe-cel: de-al 
doilea aspect, cel pozitiv. Aceasta şi pentru că nu s-a făcut o separație 
între operă de” RăsCumpărare și Persoana Mântuitorului Hristos, ci s-a 
edificat şi s-a păstrat o manieră personalistă de a concepe |ucrarea 
mântuitoare, în sens autentic, biblic şi patristic. 


1 mei mm Baa RE aerisit: Pat e ay Aia 








3, Pregătirea or omenirii în vederea Întrapării n 


Această pregătire aparține lucrării proniatoare a lui Dumnezeu și 


Dumnezeu l-a reoătit nrin revelatia naturală si vrin legea” morală 
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naturală: “Căci, când păgânii care nu au lege, din fire fac ale legii, aceş- 
ta neavând neavând lege îşi suni loruşi leg își sunt loruşi lege” (Romani ZA 14. la aceasta şe 


adaugă reminiscentele ugă reminiscentele din Revelația primordială sau paradisiacă şi 
diferite alte acțiuni ale proniei. divine, precum și relaţiile dintre păgânii 


din spațiul mediteranean şi iudei (de ex. traducerea a Vechiului Testa- 
ment în limba a greacă, Septuaginta, sec. al III-lea î.d.Hr.). 

- Acţiunea di de pregătire a gătire a păgânilor este mai uşor înţeleasă dacă se 
are în vedere calitatea de Logos creator şi proniator a Fiului lui Dumne- 
zeu, prin care E] se adresa oamenilor prin raționalitatea lumii şi a omului: 
“Cuvântul era lumina cea adevărată, care luminează pe tot omul, care 
vine în lume, În iure era și lumea prin EI s-a făcut...” (loan 1, 9-10). 

Această pregătire continuă în vederea Întrupării , prin veacurile ce 
o preced (Sfântul Maxim Mărturisitorul) explică faptul că Mântuitorul 
descoperă la păgâru o credință, care nu cra așa de puternică nici în nici în Israel 
(Matei 8, 10), pentru că nici între păgâni Dumnezeu nu s-a lăsat pe-Sine 
nemăriurisit (Fapte 14, 17): 

2) Poporul ales rul ales. Israel a fost pre epăti! prin revelația supranaturală dată lui 
adi şi ulterior lui Moise. Făgăduinta protoevaneheliei s-a-păstrat vie la 
ci, în special prin p profeții feţiile mesianic mesianice. De aceea, la venirea Mântuiţorului, 
Sfântul Evanghelist Luca afimmă că erau foarte mulți cei ce aşteptau 
mântuirea lui Israel (Luca 2, 38). In chip culminant; ultmul ditre proroci. 
Sfântul loan Botezătorul, îl arată iudeilor rpe Mesia, zicând: “lată Mielul lui 
Dumnezeu, Cel ce ridică păcatele lumii” (loan 1, 29-30). 


a pi, ar, a 








p- 


4. Posibilitatea Îutrupării 

Dumnezeu alege să Se întrupeze, potrivit sfatului voii Sale, unind 
în acest act iubirea Sa cu dreptatea Sa. În buza libertăţii Sale absolute, EI 
se poate cobori, fără schimbare, la nivel uman, arătând până unde poate 
merge cu iubirea, iar în baza dreptății Sale, îl mântuieşte pe om din 
ntenorul acestuia, restaurând firea umană în rațiunea sa adevărată, pe-- 
care EI a imprimat-o la creaţie şi întărind-o prin har. 

Din partea omului, Întruparea rea Fiului lui Dumnezeu este posibilă 
prin faptul că în urma păcatului strămoşesc chipul lu lui Dumnezeu n-a 


ram ra piara Pula 


dispârut din ființa umană, ci doar a fost alterat. 


PN O a iti 





1] 


5, Cauza Întrupării 

Potrivit Revelaţiei supranaturale, cauză a Întrupării Q reprezintă 
căderea omului în păcat: “Căci Fiul Omului a venit să caute şi să 
mântuiască pe cel pierdut” (Luca 19, 10); “Căci n-a trimis Dumnezeu 

e Fiul Său în lume ca să judece lumea, ci ca să se mântuiască lumea 
prin EL” (loan 3, 17). 

Opinia pelagienilor, a unor teologi scolastică, a calvinilor și a soci- 
nienilor, după care întruparea a fost hotărâtă din veci, în mod inseparabil 
de planul creaţiei, fără raporiare la căderea omului, doar pentru arătarea 
„ iubirii lui Dumnezeu şi pentru desăvârşirea omenirii şi a creației, este. 
eronată şi nu numai că nu are un temei în Sfânta Scriptură, dar o 
contrazice şi contravine învățături Bisericii (1.D.$S, vol. II, p. 572). 

F* Sfinţii Părinţi afirmă că Dumnezeu a conceput şi hotărât din veci 
“planul întrupării, având în vedere atât - scopul creării cât şi căderea 


omului, pe care o prevăzuse, fiind atoiştiutor şi fără de care  întrupartea 
n-ar fi avut loc. Sfântul Irineu afirmă: “Dacă n-ar fi avut să mântuiască 
“trupul, Cuvântul lui Dumnezeu nu s-ar fi făcut trup"; Sfântul | Atanasie 
cel ) Mare are Iprecizează: “Vina noastră a fost cauza venirii Luui.. .căci noi 
suntem cauza venirii Lui şi pentru mântuirea noastră S-a pogorât EL cu 
îndurare”; | Fericitul | Augustin| “Dacă omul n-ar fi căzut, Fiul omului n 
ar fi venit. ÎN-a tost nici O altă cauză ca să vină Domnul Hristos, decât 
numai ca să rnântuiască pe cei păcătoşi” (Ibidem). 




















6. Întruparea Fiului în raport cu celelalte Persoane treimice 
La întrebarea de ce s-a întrupat Fiul şi nu Tatăl sau unt Sfânt, 
Siinţii Părinţi au formulat următoarele: arpurmnente: oo = 
a. Prin întrupare. Fiul lui Thmnezeu se face Fiul Omului, dec 
oăstrează neschimbată. calitatea de Fiu; în acelaşi timp, El nt aduce 
darul infierii, ne face şi pe noi fii ca EI, faţă de Dumnezeu - Tatăl. 
bDaă “toate prin E s-au făcut” (Joan 1, 3) era cu dreptate ca 
prin E] să fie toate refăcute sau create din nou. în acest sens şi Fiul este 
Pantocrator (Atotţiitor), ca şi Tatăl, în E sunt ascunse rațiunile tuturor 


lucrurilor şi E] le recapitulează pe toate întru Sine (Coloseni |, 20). 
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c. Era potrivit ca însuşi Cuvântul să ne vorbească despre Tatăl, 


despre taina Sfintei Treimi, căci Dumnezeu se revelează în special prin 
cuvânt. nt. Aceasta întăreşte califatea omului de a fi “chip” al Cuvântului şi 
ca atare “după chipul Tatălui” (Părintele Stăniloae, T.D.O, vol. I, p. 408). 
“a. Fiul este chipul Tatălui, chipul lui Dumnezeu cel nevăzut 
(Filipeni 2, 6); omul este este creat după chipul lui L Dumnezeu şi de aceea 
era mai potrivit ca prin Fiul să se restaureze chipul lui Dumnezeu în om. 
Participarea celorlalte Persoane _treimice la opera de mântuire a 








Fiului, care include şi Intruparea, este atestată de Sfânta Scriptură. . 


Dumnezeu — Tatăl trimite pe Fiul în lume la plinirea vremii (Galateni 4, 
4), din iubire față de noi (Joan 3, 16); Dumnezeu — Sfântul Duh se 
coboară peste Sfânta Fecioară Maria la întrupare (Luca 1, 35) şi.peste 
lisus la Botez (Matei 3, 16-17). Fiul îndeplineşte voinţa Tatălui (Joan 5, 
30) şi propovăduieşte învăţătura Lui (oan 7, 16). Hnstos prin Duhul 
Sfânt-S-a adus lui Dumnezeu pe Sine, jertfă fără de prihană (Evrei 9, 
14). Învierea este lucrarea lui Hristos, a Tatălui şi a Duhului Sfânt 
(Romani 8, 11). 

Această împreună-lucrare se explică prin împreuna-peirecere şi 
perihoreză din intenorul Sfintei Treimi, în baza unităţii de ființă, voință 


şi lucrare, deși, pe de altă parte, trebuie spus că fiecare Persoană divină 
participă într-un mod specific, propriu riu la aceeași lucrare și fiinţă. 


Intruparea şi mântuirea sunt proprii Fiului, dar prin împreună- | 
lucrarea cu celelalte Persoane treimice. În acelaşi timp trebuie precizat | 


că Întruparea nu modiiică raporturile intratreimice. 
7, Timpul Întrupării 


cuviință, în mod absolut liber. Prin expresia “plinirea vremii” (Galateni 


4, 4), Sfinţii Părinți înțeleg momentul în cate om a.era suficient de 


pregătită pentru venirea lui Mesia dar şi pentru următoarele motive: 
a. Omenirea trebuia ca, făcând experienţa păcatului, să înţeleagă 
faptul că nu se poate elibera singură de rău. 





b. Dumnezeu întârzie pentr: ca răul să atingă cote foarte înalte, ca 


să fie smuls din rădăcină, 


„i 


Fiul lui Dumnezeu se _întrupează atunci când sacoteşte de 


$ 


i 


i 
i 
i 
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c. Trebuia să fie cunoscute de cât mai mulți timpul, locul şi modul 
venirii lui Hristos, pentru ca ea să fie cât mai eficientă, pentru cât msi mulţi. 

d. Trebuia să fie pregătit un “vas ales” al întrupării Fiului lui 
Dumnezeu, Sfânta Fecioară Maria (7.D.S., vol. 1,-p. 574-575). 
Întruparea a avut loc în momentul acceptării ei de către cea aleasă din 
poporul ales, prin cuvintele: “Fie mie după cuvântul Tău” (Luca 1, 38), 
ceea ce pune în evidență faptul că Dumnezeu. apelează totdeauna la 
libertatea omului. Aceasta a fost clipa în care 5-4 săvârşit unire iposta- 
tică a fini dumnezeiești cu firea omenească, concepută de la Duhul 
Sfânt şi din Fecioara Maria, în ipostasul divin preexistent al Fiului şi 
Cuvântului Tatălui. 
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N. TERSGAN A MÂNTUIT 9 RULA IISUS HRISTOS 


— Potrivit învățăturii de credință ortodoxă, lisus Hristos este Dum- 
nezeul-Om, adică Dumnezeu adevărat şi om adevărat, asemenea nouă, 
oamenilor, întru toate, afară de păcat. În ipostasul sau persoana Fiului s- 
au unit, prin in îetrupere sau Torez, firea dumnezeiască şi firea ome- 
nească, Înainte de a aprofunda unirea ipostatică, trebuie să afirmăm, pe 
temeiul Sfintei Scripturi şi al Sfintei Tradiţii realitatea şi integritatea 
celor două firi, divină şi umană, -- 


l, Primele mărturii ale Revelaţiei supranate turaie sunt profetii- 
le mesianice, care e îi prezintă pe Mântuitorul ca pe 0 persoană” reală, 
scoțând în relief uneori firea dumnezeiască, alteori pie cea omenească, - 

a. Firea divină este mărturisită în locurile în care-Mesia este numit: 
Fiul lu Dumnezeu, născut din Tatăl din veet: “Fiul Meu eşti Tu, Eu 
astăzi Te-ar născut” (Psalm 2, 7), “Din pântece, mai în înainte inte de luceafă luceafăr 
Te-am născut” scut” (Psalm 109,3); | 
“Jar obârşia Lui este diniză î început din + VEşniciei” i ata 5 1. 


_ 


b. Firea umană este mărturisită în locurile în care Mesia este nu- ; 
mii sămânța temei (/acere.3, 45), a lui Avraam (iacere 12, 2-3; 22, 
18), a lui Isaac (Facere 2 26, 4), a lui Iacob (Facere 28, 14). Alte profeţii 
care atestă firea omenească sunt ale proorocului Isaia: “O mlădiţă din $ 
lesei va ieşi şi un lăstar din rădăcinile lui va da” (/saia ||, 1); "lată, 
Fecioara va lua în pântece si va naşte ! naşte Fiu...” ([saia 7, 14); “Ca un miei, 


nevinovat spre snre junăhiere s-a adus... ” (Isaia 53, 7-10). 


a TI i 























a, Mărturii din Nou Testa, cate de Mtuitoru ai. 
EI 1 însuşi își atribuie atât fire dumnezeiască, câi şi fire omenească, 


numindu-se Fiul lui Dumnezeu și Fiul omului. 


m n ci inte area ci O O A o 0 O — CI IN 


“ Atât ât de : mult a iubit Dumriezeu | lumea, încât pe unicul Său Fi Fiu l-a Ş 


e o 


” (loan 3, 16); “Tatăl Meu până acum lucrează și Eu lucrez” (Ioa | 


a i 7, de unde rezultă că are aceeași activitate ca şi Tatăl, “Eu şi Tatăl Ș 
Meu leu una suntein” (loan 10, 30), prin care confirmă deoființimea. În î 
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' acelaşi mod, Mântuitorul afirmă despre Sine că este om depiin (Fiul 
Omului), cunoscând toate afectele firii omeneşti: Marei 8, 20; 11,19; 18,11. 
“EI îşi revelează treptat identitatea, lăsând pe ucenici să se con- 
vingă liberi de aceasta, din faptele şi momentele decisive din viața Lui. 


3. Mărturii ale Sfinţilor Evangheliști şi ale Sfinţilor Apostoli. 
Sfântul Apostol Petru: “Tu eşti Hristos. Fiul lui Dumnezeu celui 
d (Matei 16. 16). Sfântul Apostol Pavel: “Dumnezeu S-a arătat în 
„.” ( Zimoter 3, 16). 
Dacă evangheliști sinoplicii evidenţiază firea omenească a Mân- 
iuitorului, Sfântul Evanghelist loan pune accentul pe cea divina. 
Cele două genealogii, de la Matei şi Luca, ai şi Luca, abrimă explicit. firea 
„Um ană a Mântuitorului Hristos, 
“Chipul evanghelic istoric al lui lisus Hristos este chipul trăit, 
“i uat și definit de El însuşi şi de sfinţii Săi Apostoli. În sfintele 
Evanghelii exprimarea şi definirea acestui chip este preluată de la lisus 
-de Apostoli, încât nui se poate distinge exprimarea lui de către Hristos de 
'exprimarea lui de către Apostoli. Ele redau unul şi același chip divino 
“uman al lui lisus Hristos, adică persoana Sa prezentată ca Dumnezeu 
“deplin şi om deplin]! Părintele = Stăniloaejafirmă î în acest sens: “(Chipul luu 
“Hristos redat de „Apostoli în Evanghelii e e identic cu chipul Lui redat de 
EI însuşi, dar nu în sensul că ei trăiau tot ce trăia lisus Hristos în ce 
“priveşte conţinutul Persoanei Sale, însă l-au redat în mod deplin pe 








N a ra d Pa i E 


“acesta în scrisul lor. Chiar în faptul că îşi dădeau seama de neputinţa lor 

i “de aL cuprinde î în întregire, trăiau dumnezeirea Lui...Si noi rămânern 
“fideli Evangheliei întrucât rămânem fideli mărturiei lor despre dumne- 
zeirea necuprinsă, dar simțită” (Chipul evanghelic al lui isus Flristos, 
Bibiu, 1991, p. 12). 

Persoana lui Firistos îşi dezvăluie ţoat dimensiunile ei abia după 
Enea Sa din morţi; chiar dacă L-ar fi socotit pe Hristos neîntrerupt şi 
îneclintit ca Dumnezeu întrupat, dacă n-ar & înviat, dacă n-ar îi avut 
ficenicii ceia e învierii Lui ŞI a intâlnirii CU Hristos ( BL înviat, dum- 
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realitate în mare parte închisă şi ascunsă. Numai experiența învierii lui 
Hristos, întemeiată pe comuniunea lor directă cu Hristos Cel înviat-con- 
stituie temeiul -care a dat posibilitatea ucenicilor să recunoască persoana 
istorică a lui lisus Hristos ca Dumnezeu şi om şi să o descrie ca atare. 
“Creştinismul răsăritean îl vede pe Hristos aşa cum este acurn, înviat. 
Creştinnisrnul GpIisez, Teava 0 IEgăbură CU FFISTOS CEL de aciuin, înviat înviat, 
se referă la Hristos cel de atunci, istoric” (Sorin Dumitrescu, Supl e | 
dimineţi cu Părintele Stăniloae, Bucureşti, 1992, p. 79). 
lisus Hristos înviat este Iisus cu trupul transfigurat, duhovnicesc, 
plin de energiile Duhului Sfânt, trup care a primit moartea şi s-a îm-, 
brăcat întru nestricăciune, Dumnezeirea lui Hristos devine acum o. 
realitate vizibilă în trupul înviat al lui Hristos, întrucât procesul de : 
îndumnezeire a firii omenești, care a început la Întrupare, atinge punctul | 
culminant în Înviere şi. Îttălțare. i 
„ Părintele- Stăniloae consideră că diferenţa: findamentală între : 
hristologia ortodoxă şi hristologiile apusene constă în raportarea la per- ţ 
soana Mântuitorului Hristos: “Şi, în general, prin toate Tainele, noi ne ! 
unim tot mai mult cu Hristos, care este Hristos Cel înviat. Nu ca | 
Occidentul care accentuează pe Hristos Cel istoric, ci noi ne uităm la 3 
Hristos Cel înviat, . Nei trebuie să avem mereu conştiinţa aceasta că nu | 
ns împărtăşim cu lisus cel istoric, pentru că Acesta este un lisus supus. ; 
încă morții, ori noi-ne împărtășim cu isus care a biruit moartea, care şi- i 
a spiritualizat trupul, care are un trup dincolo de materia aceasta & 
coruptibilă, care este trupul pe care sperăm să-l avem şi noi în viața ă 
viitoare” (Ibidem, p. 209). | 









4. Mărturii ale Sfintei Lradiţii 

Sfinţii Părinţi au afirmat şi apărat dumnezeirea şi omenitatea lui ; 
Iisus şi au definit, î în linii mari, taina Persoanei divino-umane a Lui, ca și | 
unirea ipostatică a celor două firi în Persoana Sa dumnezeiască “În luptă” 
cu ereziile hristologice, care răstălmăceau grav taina Persoanei lui lisus 
Hristos, fie negând di divinitatea, fie fie | ie desfigurând ad omenitatea, fie neînțele- | 
gând u unirea ipostatică a irilor, sinoadele e ecumenice au ce au căutat să prindă | 
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în formulări concise, fără echivec, chipul evanghelic integral A lui lisus 
în sate (3 Op CIPUL CVangileiic HIlCe 
Cel întrupat şi înălțat, apărând divinitatea şi omenitatea Sa, consubstz consubstan- 
țialitatea L Lu cu- Tatăl şi cu noi, oamenii. lată de ce adevăratul ct chig 
evanghelic al lui Hristos este numai chipul dogmatic, bisericesc al Lui, 

numai cel definit, propovăduit şi trăit de Biserica ecumenică (Pr. prof. 
loan Ică, Curs de Teologie Dogmatică şi 9 MDal), 1ms., Cluj,. 1997, 

vol. 2, p. 20). 

Cele dintâi reflecții dogmatice legate de postezi catehumenilor ȘI, 
respingerea ereziilor, afirmau existența reală a celor două iri în 
Persoana Mântuitorului Hăstos. 

Primele două sinoade ecumenice au stabilit textul definitiv al 
Simbolului de credință, în care (art. 2-7) se afirmă dumnezeirea, egali- 
tatea şi deofiinţimea”i Fiali:gu Tatăl, ca şi întruparea Lui pentru: pentru-mântui- 
“rea ROASE “și îndunonezelrea firii oi orieneşti prin-unirea cu firea-durane= 

Fa PURE UI priri unirea Cu rea dun! 
zeiască în ipostasul Lăgosuhii divin. 

Sinodul al Ill-lea: ecumenic hotărăște că lisus Hristos este Dumnezeu 
desăvârșit şi-om desăvârşit, constituit din trup și suflet rațional. Același 
deoființă cu Tatăl după dmnnezeire şi deoființă cu noi după omenitate, afară 
de păcat. Prin-aceasta:se aduc foi precizări referitoare la integritatea firilor ŞI 
la relaţia lui Hristos cu Sfânta Treime şi cu oamenii: 

Sinodul al IV-lea ecumenic dezvoltă mărturia sinoadelor. anteri- 
oare. El precizează modul unirii ii ipostatice a celor două (iri. in Persoana 
Logosului divin (ncamestecat şi neschimbat, neîmpărțit şi nedespărțit) 
âtitmând fâptul că deosebirea firilor nu este desființată din cauza unirii, 
ci se păstrează însușirea fiecărei firi, ele (frile) concurgând într-o 
persoană (ipostas). 

Sinodul al V-lea ecumenic aduce noi precizări în definirea 
persoanei Mântuitorului, învățând că “Unul din Treime a pătimit în 


Apr, gterarși moartea 2F%83F asumat Tier de către Logosul divin 

















întrupat pentru mântuirea ŞI îndumnezeirea noastră după har. 
Sinodul al VI-lea ecumenic a preluat şi dezvoltat ceea ce s-a 


Et ie 





dogmatizat la Calcedon, afirmând că dacă în Ii , Civină_ 
eee 
şi umană, cu toate proprietăţile ler specifice, atunci lisus Hristos. ar ate 
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două lucrări (energii) şi _două_voinţe, dumnezeiască ȘI Omenească, 
corespunzătoare celor două firi, EI nu are însă şi 0 voință omenească 
personală (enomică), pentru că firea omenească în lisus Hristos nu este 
conturată într-un ipostas uman propriu, ci este asumată şi subzistă. în 
ipostasul dumnezeiesc al lui Hristos, fiind activată şi călăuzită de ipos- 
tasul divin. Voința omenească naturală în Hristos, care aparține firii 
omenești se supune liber voin inței dumnezeieşti.. Cui 

Sinodul al VI-lea ecumenic “căntiiuă, în plan hristologic, linia 
ultimelor patru sinoade ecumenice şi. a învățăturii Sfinţilor Părinți. Pe. 
baza Sfintei Tradiţii și a contribuţiilor Sfântului Ioan Damaschin si ale ; 
Sfântului Teodor Studitul se hotărăşte că reprezentarea feței lui Hristos | 
în sfintele icoane este este legitimă ŞI BECESară, Icar Fiul Tui Duzanezeu. S-, 
a făcut om, iar icoanele nu înfăţişează firea dumnezeiască. şi şi nici pe cea; 
omenească despărțită de cea dumnezeiască, ci ele înfăţişează unica: 
persoană a Logosului divin întrupat. De reținnt este şi faptul că după, 
înălțarea Sa Ia cer, între modalitățile pe care Mântuitorul Hristos ni le ; 3 
oferă pentu a ne face conştienţi de prezența Sa se află şi chipul sau fața 4 
Sa văzută, reprezenială în icoane şi prin care rămâne. prezent mereu 3 
între noi şi prin care ne întâlnim cu EL. 4 

Teologia icoanei, eminamente hristologică și pnevimnatică, oloră- 
temeiul unei teologii personaliste a ptezenței harice neîntrerupte a lui: 
Hristos - Dumnezeu prin Duhul Siânt în oameni şi în-lume; A 


2 















3. Calitățile speciale ale firii umane a Mântuitorului Firistos 3 
Deşi este om adevărat, adică de aceeași ființă cu noi, totuşi lisus 4 
Hristos, ca om are unele calităţi sau însuşiri deosebite faţă de ceilalţi 
oameni: nașterea supranaturală și lipsa de păcat. A 
a, lisus Hristos s-a întrupat şi şi s-a născut din Sfânta Fecioară Maria a 





— ie 


a rămas fecioară şi în timpul nașterii şi det: naştere, pentru ale a | 
Biserica învaţă pururea fecioria „Născătoare! de Dumnezeu, dogmă ce se * 


| Pi aa o 
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întemeiază pe numeroase locuri din Siânta Scriptură şi Stânta Tradiţie. 
ce chip fecioara a rămas şi a putut naște, în ce mod a unit fecioria şi 
naşterea, ! este o “taină străină”, A născut pe lisus în chip minunat şi mai 
| presus de fire, ca una ce nu ştia de bărbat. Puterea Duhului Sfânt 
adumnbrit-o spre zămislire (Luca 1, 34-35). Aleasă dintre toate ncarau- 
rile (Facere 16, 11; Isaia 7, 14), ea este comparată,cu "rugul cel nears”, 
cu scara cerească. pe care S-a pogorât Dumnezeu la om şi s-a suit omul 
la Dumnezeu. Acesta este misterul întrupării: Fiul se face om în sânul ei 
prin lucrarea Sfântului Duh (Luca |, 40). “Duhul Sfânt s-a pogorât 
peste ea... dându-i puterea de a primi dumnezeirea” Cuvântului şi pute 
rea de a naște. Atunci a umbrit-o înțelepciunea iposiatică şi Puterea Prea 
“Înaltului Dumnezeu, adică Fiul hai Dumnezeu, Cel de o fiinţă cu Tatăl, 
ca o sămânță dumnezeiască -şi Şi-a. alcătuit Lui din sângiurile ei trup 
insutlețit”, (Sfântul loan Damaschin, Dogmatica, p. 147). Asttel Fiul lui 
Dumnezeu devine al doilea Adarri, Cum adevărat după chipul lui Adani, 
născut adică fără sămânță omenească, juând din Sfânta iecioară Marii 
umanitatea noastră reală si deplină: (Pr. prof. Ion Bria, Ch edinta pe care 
o mărturisim, Bucureşti, 1987, p. 97). 
Învățătura Biserici 11 deşpre._piriirea-lecroara L (Aipartheuia) ) lViarci 

Dosanului a „fost accentuată și apărată îndeosebi în împoiriva_ unor eretici 

Stada d 
că-Eunomie şi Apolinarie, precum şi a raționaliştilo: modezoi, 

__ Obiecţiile aduse înpotriva pururea-fecioriei Născătoarei de | dumnezeu, 
n-au nici un temei şi ele sunt combătute pe larg la disciplina Mistologte. 
b. A doua rs deosebită a lic umane a NE ue gi al 
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Ra n Re i 


pusa! ş-a născut sub cut sul Ia fi A ocl Dteaiul erecii 7a nu i se pulsa transmite. 
Pe lâng Jângă aceasta Sfânta Fecioz ară Maria a fost curățată de păcatul strămo- 
să se Îi În momentul conceperii Mântuitorului de la Duhul Sfânt. 

ora EXiSUEIța oricărui păcat personal î în lisus Hristos o măriurisește 
Sana Scriptură în multe locuri: “Cine dintre voi Mă vădeşie de păcat?” 
(loan 8, 46); “EL s-a arătat ca să ridice păcatele noastre şi păcat întru E] 
ii este” (| Joan 3, 5); “Căci El păcat n-a săvârşii şi nici nu s-a aflai 
didlegug î în gura Lui” (1 Petru 2, 22). Sfinţii Părinţi afirmă că întrucat 
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subiectul sau ipostasul firii umane a Mântuitorului este - divin El-nu 
putea să păcătuiască (7.7D.S. vol. 2, p. 583). 

Naşterea supranaturală din Sfânta Fecioară şi corelativ, lipsa de 
păcat a firii umane a Mântuitorului. arată că iniţiativa Întrupării şi a 
mântuirii noastre aparține exclusiv lui Dumnezeu. Astiel, lisus Hristos 
ar fi fost circumscris umanului, istoricului. Noul Adam trebuia să fie 
născut fără de păcat şi în mod supranatural, ca şi primul Adam. | 
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LI Sali 





III. UNIREA IPOSTATICĂ ȘI URMĂRI 


ve Anei E 
7. Crt e 32 


Pentru a veni în maoiiiă a apropiere față de noi şi i peanitu a indepăr- 
ta obstacolele care stăteau între om şi Dumnezeu, Fiul lui Dumnezeu se 
întrupează, asumându-și firea omenească în propriul: Său ipostas dum- 
nezeiesc şi făcându-se puitător sau subiect al acesteia. Fiul sau Cuvântul 
Tatălui se uneşte cu firea omenească nu de la fre la fire, ci o unire a 
Cuvântului divin cu firea umană, care poartă denumirea de unire 
;postatică sau personală. Cel care lucrează prin firea umană este Cuvân- 
tul lui Dumnezeu, dar în. acelaşi timp este şi om adevărat; astiel : UManI- 
tatea n-ar îi fost implicată î în câştigarea mântuirii. 

În baza unirii postatice Mântuitorul Isus Hristos este o singură 
persoană- sâii ipostas, ub--sirigur subiect.al ambelor iri, DR. care cele 
două firi îşi ranifestă-voiiiţele şi lucrările lor-specifice; 

- Dogma “unirii ipostatice a fost formulată” în Sinodul at: II-lea 
ECUMENIC cumenic (43 1); p prin aprobarea celor 12 Anatemati hui 
Chiril al: Alexandriei. “Eara-fost dezvoltată și Sr pici la Sinodul al IY/-- 

leaşila celdăzâl Vlleaecumenic..  -- ERE za i ata 

Cuprinsul dogmâireste: Următorul «no meei a e e ei 

E: În Tisiis Hristos Sunt-d d6uă fir, dă voie şi d stă ficitet doro. 
punzătoarc, unite într-o singură persoană sau ipostas, 

2. Această-persoată este Dumnezeu — Cuvântul sau Fiul lui Dum- 
nezeu, care este și rămârie:unic subiect neîmpărțit al celor două firi. 

3. Modul unirii este fără împărțirea sau despărțirea, amestecarea 
sau schimbarea firilor. Modul de unire al firilor este definit ca întrepă- 
trundere sau perihoreză; firea umană se lasă pătrunsă -de-firea-divină. 
(NB. Perihoreza hristologică î înseamnă întrepătrunderea celor două firi 
pe baza unicului ipostas; perihoreza trinitară reprezintă înirepătrunderea 
celor trei persoane, pe baza unicei fiinţe divine). 
= Datorită înteleperii ptezite a acestei doame, în Biserică au apărut 
erezii: nestorianismul, care accentua autonomia firil fiilor şi spărgea unita- 
tea ea persoanei; soanei; monofizitismul. care accentua unitatea cszati desfiin- 


fÂnd firea omenească. 





4, 


Împotriva nestorianismului Biserica a afinnat că unirea firilor s-a 
făcut în mod neîmpărțit şi nedespărțit. Cele două firi nu subzistă sepataţ 
în Hristos, ci îşi au subzistență în în persoana unică a Mântuitorului, 
Respingerea nestorianismului este foarte importantă, deoarece, _dacă 
Hristos nu suferă cu trupul, atunci i mântuirea obiectivă poate părea Q 
simplă iluzie. Pe de altă parte, dacă unirea frilor nu rămâne în veci, se 
pierde şi mântuirea subiectivă, fiindcă harul ne vine prin firea omencas; 

-că îndumnezettă a Mântuitorului. i 

Respingerea 1 monofizitisrmului se iace prin afirmarea unirii celor 
două fii în mod neamestecat şi neschimbat. Prin unirea firilor. Dura 
nezeu nu devine om şi nici firea omenească nu devine dumnezeire. În. 
acelaşi tump, nu ia naştere nici o a treia fire, diterită de cele două. Dovada 
sigură a păstrării integrității firilor este faptul că lui Hristos ca Dumnezey 
i se atribuie însuşiri omeneşti, iar în calitate de om i se atribaie: pai 
divine (a se vedea 1 mai departe “Comunicarea însuşirilor Pe abat A 















a flămânzit sau a- obosit. ca şi atunci când săvârşea minuni, se fină i 
realitatea unirii ipostatice. 


Unirea ipostatică în raport cu Sfânta Treime 
În urma unirii pogiAtice rezultă trei consecinţe ci 


Sfântă Treime ci ci numai a doua Persoană, Fiul Fiul ra ouă i 
participat Ia unire prin înţelegere si bunăvoire. (Sfântul loan Damaschinăă 
Dogmatica, p. 104) | î 
-.. 2YPrin întrupare nu s-a produs nici o schimbare în Sfânta Tei mă 
deoarece aceasta a fost prevăzută în planul din Veci al lui Dumitzai, : 
firca dumnezeiască nu 1 se schimbă prin coborârea și unirea cu firedă 
omenească. Pe de o'parte, în Sfânta Treime nu apare un alt ipostas, iată 
pe de alt alta, firea umană este cea care, prin unirea ipostatică, are posibili 
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tatea transfigurării, a îndumnezeirii. Prin aceasta se respinge şi erezia 
“ adopțianistă, după care firea umană a fost adoptată de către Fiul întrupat. 
3, Unirea ipostatică rămâne în veci. Atât în timpul patimii, cât şi 
al morţii, unirea ipostatică rămâne neştirbită, chir dacă în timpul morții 
“trupul şi i sufletul se distanțează spatial. Ele rămân, totuşi, unite cu 
_ ipostasul divin, aşa cum se afirmă în cultul ortodox: “În mormânt cu 
trupul, în iad cu sufletul, în rai cu tâlbarul şi pe scaun împreună cu Lat Tatăl 
i fost Hristoase Dumnezeule!” ” (tropar din rânduiala proscomidiei) 

Si după înviere cele două firi rămân unite; de aceea Mânhutorul 
:Hristos mănâncă în fata ucenicilor, pentru ca ei să creadă în realitatea şi 
spersistența firii umane î înPersoana Sa. 

Ş La a doua venire, Hristos Judecătorul, va avea același trup al Său, 
“tocmai pentru a arăta oamenilor modul. în i „pas a fost proslăvită sau. 
Andumnezeită firea Salman. - ea a-i ga eee 

Importanța unirii ipostatice 
i Unirea veşnică a firii -dumnezeieşti şi a celei omeneşi în 
acul Cuvântului lui Dumnezeu are o deosebită importanță soterio- 
| logică, cu implicaţii pentru mântuirea umanității. 
îm. a, Numai în temeiul ei, lisus Hristos a putut să ne mântuiască în 
Sine și să îndumnezeiască firea omenească, prin unirea cu firea durane- 
“eiască, din momentul nomentul întrupării. E 
£ b. Numai prin unirea ipostatică a fi unui și a E 
omeneşti, Dumnezeu a putut veni în maximă apropiere de noi şi să. 
realizeze unirea maximă între Dumnezeu şi om în Persoana Fiului lui 












Bumnezeu întrupat. 0 ONE (0 
Sh c. Unirea ipostatică, deşi realizată doar o singură dată în istorie, 
ieprezintă modelul unirii harice si morale a noastră cu Dumnezeu, prin 
împărtășirea de trupul îndumnezeit al lui lisus Hristos cel înviat, prin 
EI SHEtELOE “Tătie” şi priri creşterea noastră “la starea bărbatului 






Et ea 
dcsăvârit” (Efeseni 4, 13). | 
d. Prin întrupare Hristos devine centrul întregii umanităţi. Cel în 


Se 
sie: 


care ÎŞI găsește acum împlinirea, scopul ei ultim, potrivit planului din 
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veci al lui Dumnezeu de creare, de îndumnezeire şi de mântuire a lumii. 
Dacă până la Întrupare- a fost perioada de pregătire pentru venirea 
Mântuitorului, după Înălţare şi Cincizecime şi până la a doua venire este 
perioada decisivă a primirii sau respingerii darurilor oferite lumii de 
lisus Hristos, a nașterii noastre din noi la viața în Hristos, a creşterii în 
îndumnezeire prin har până la statura lui Hristos, după aceasta urmând. 
judecarea şi răsplătirea lumii. 

e. Având în vedere precizănile Sfinţilor Părinți referitoare la per- 

soana Mântuitorului, putem afirma că adevăratul chip al lui Hristos este 
cel viu, cel înviat, este chipul lui [Hristos definit, propoveduit și irăit de 
Biserică, deci chipul dogmatic, bisericesc şi mistic al lui Hristos, pentru 
că relaţia noastră personală cu sus cel înviat nu este posibilă decât prin 
harul Duhului. Sfânt în Biserică, aşa cum l-au trăit. Apostolii şi Maica 
„Domnului-:după. înviere;-Hristos euharistic. Deşi Sfinţii Evanghelişti și , 
Apostoli;-ca martori direcţi, ne descriu persoană dumnezeiască unică a 
lui Hristos, mesajul, misiunea şi taina Lui au fost înţelese de ei abia 
după învierea Sa din morţi, mai precis- după-Cincizecime, atât ca lisus 
istoric, care S-a întrupat, a pătimit, a murit, a înviat şi s-a înălțat la cer, şi 
ca Hnstos eshatologic, care va veni a doua oară şi a cărui împărăție, pe 
un pământ transfigurat;-au va avea sfârşii. Pentru noi, lisus nu este 
numai Cel din trecut, ci Cel prezent mereu şi viu, lisus cel înviat, înălțat 
şi pnevmatizat, Care vine mereu tot mal deplin în. BOI, în Biserica Sa, 
prin Siintele Taine. 


Consecințele umiiii ipostatice | 

Unirea ipostatică-a-eelor-două-firt-în- Persoana Mântuitorului Iisus 
Hristos are următoarele consecinţe dogmatice: 

1. Comunicarea însuşirilor. În baza unităţii persoanei lui Hristos 
și a întrepătrunderii (perihorezei) firilor, firii dumnezeieşti i se _atrihuie 
însuşiri omenești, jar firii omeneşti r_ îrii omeneşti însuşiri dumnezeir dumnezeieşti. Însusirile ” 
specifice unei firi se firi se comunică celeilalte prin intermediul persoanei. Prin Prin 
această ccastă comunicare mu se schimbă o fire în cealaltă. Datorită unităţii 
personale sau ubicității subiectului celor două firi (Fiul lu ui Dumnezeu 
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întrupat), se_stabileşte o comunicare reală între însușirile şi lucrările 
celor două firi- şi -se: “vilă separarea şi paralelismul lor lor. Dacă .nu s-ar 
produce această” Comunicare,” ipostasul lui Hristos s-ar manifesta când 
riarnai durnezeiește, când numai omeneşte. Prin cuvintele omenesti ale 
lui Hristos n-ar vorbi Dumnezeu - Cuvântul, iar în faptele şi pătimirile 
omeneşti nu s-ar manifesta nimic nic dumnezeiesc. Oamenii nu s-ar întâlni 
cu Di Dumnezeu-Cuvântul î însuşi prin mijloacele omenești, Dumnezeu ! nu 
s-ar În ar înomeni ni complet 1 1ar oamenii nu s-at îndumnezei;real; prin ipostasul 
comun Și prin întrepătrunderea firilor arc, însă, loc 0 comunicare reală, 
reciprocă a însuşirilor Şi. pezarilog celor două fin. + 
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Biserica cu propriul Său sân ânge (Faptele Apostolilor 20,28), că a E int 
(Evrei 5,:8),-că prin moartea Lui ne-a împăcat cu. Tatăl (Romani 5; 10; 
+8, 52) sau=s6 spufie: despre:fisus- Hristos, oraul care-a venit din cer (| 
Corinteni SAI oan:3:-13)zeă Fiul Omului-este Domn-şi-al-sâmbetei 
(Matei 12, 8), că iartă Pg stele (Bea. 5. 2) Că ea pCSEE Sul şi Dori 


(Matei 25; 3. Secrete iile perii 








fi Ioan Daraschi firmă: “Când este vorba de ipostas; “fe 

că îl nuwmimr după: cele două fi. fie-că îl numim după ună din părți, îi 
atribuira buim. îiisuşiiile:celei: două firi: Hristos se numește şi Dunanezeu și 
ora, şi creat şi necreat, şi pătimitor şi nepătimitor. Când este însă numit 
după una dia părți; Fail hu Dumnezeu şi Dumnezeu, primeşte însuşirile 
firii cu care s-a unit, adică ale trupului şi este numit Dumnezeu păti- 
mitor, Domnul slavei răstignit, nu atât ca Dumnezeu, ci în atât ca acelaşi 
este şi om. Şi când este numit om şi Fiu al omului primeşte însuşirile şi 
măririle firii dumnezeieşti: copil înainte_de veci, om fără de început, nu 
în atât ca om ȘI Copil, ci în atât ca Dumnezeu, Care există înainte de veci 
şi Care s-a făcut în vremurile din urmă copil.” (Dogmatica, p. 187-188), 

- Sfântul Maxim Mărturisitorul, evidențiind rolul persoanei unice în 
FIjistos Şi aedespărțirea firilor în unitatea persoanei Lui, afirmă: “Nici o 
fire din cele cărora le era ipostas nu era activată în chip despărțit. de 
cealaltă, prin fiecare făcea evidentă pe cealaltă, fiind în același timp şi 
una şi alta; ca Dumnezeu mişca omenitatea, ca om descoperea dumne- 
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zeirea proprie, pătimea dumnezeieşte, câci suferea de bunăvoie pestni 
păcatele noastre, deoarece nu era simplu. om şi săvârşea minunile 
omeneşte, căci le săvârşea prin trup, deoarece nu era Dumnezeu dezvă, 
luit, încât patimile Sale sunt minunate prin puterea dumnezeiască q 
Celui ce le săvârşea, iar minunile sunt pătiumite, fiind împlinite priti 
puterea pătimitoare a trupului Celui care le săvârşea”. (4Ambigua, trad. p. 
Stăniloae, p. 60-61) 

Fiul lui Dumnezen Încrează cele dumnezeiești..şi cele. omeneşii 
potrivit cu firea lor dar totdeauna cu participarea. celeialie fini. Din cal 
motiv, Sfântul loan Damaschin numește lucrările lui Hristos teandrice 
(divino-umane), în sensul că E] “nu săvârşea în chip omenesc pe cele 
omeneşti, căci nu era numai om, ci şi Dumnezeu. Pentru aceea şi 
patimile Lazi sunt Lua sunt de viață făcătoare șI mântunti mântuitoare. Şi nici nu lucrează î lucrează îni 
chip dumnezeiesc. pe cele; duninezeiești, căci nu era numai Dumnezeu 
ci si om.” (Dogmatica, p. 128-129): : 

Modul comunicării însuşirilor şi teandria lucrărilor în Hristă i 
rămâne totuşi o taină, ce depăşeşte pulizea noastră de de înţelegere. "Ș 

Potrivit învățăturii ortodoxe, concepția luterană despre omnipreă 
zența trupului lui Hristos, inventată ca suport pentru leoria impanaţieiă 
eubaristice, reprezintă o alterare a înțelesului jus: al comunicării insuşi-ă 
rilor. şi. duce la monofizitism şi dochetism. Firea omenească OMNipre-ă 
zentă înseamnă absorbirea ei în cea dumnezeiască şi desființarea ca fire 
omenească. În cazul acesta toate evenimentele din viața pământească îi 
lui lisus Hristos nu mai sunt circuinserisc în timp şi spaţiu, sunt aparente. . 

2. Îndumnezeirea firii omenești a Mântuitorului 

Datorită perihorezei, linilor şi comunicării. însuşirilor, firea ormeă 
nească este păinuisă de energiile dumnezeieşti încă de pe pământ, este 
lransfigurată sau îndumnezeită. Acesta este im proces ce începe, la 
întrupare upare datorită unirii ipostatice și comunicării însușirilor şi se desă-ă 
vârşeşte la învierea şi înălțarea cu trupul la cer a Mântutitoriilui i. Firea 
omenească nu își pierde caracterul ei mărpinil, ci este înălțată până las 
limita ita maximă a îndumnezeirii după har. Aceasla dogma este cuprinsă; 
in n hotărârile Sinodului al VI-lea ecumenic. i 


























2] 


Damuile pe care firea umană le primeşte în tiristos prin unirea 
ipostatică se referă la cunoaşiere și la voinţa firii sale omeneşti. 

a. Cunoașterea umană a lui lisus se lărgeşie, se potenţează la 
maxim pri! ui prin unirea ipostatică, fiind ferită de erori, fără să se transfonue, 
“însă, în atotştiință divină. Ea creşte şi se dezvoltă progresiv: “Şi lisus 
sporea CU înțelepciunea... iZuica 2, 52) “Această creştere în cunoaștere 
“mu este numai O arătare treptață a înțelepciunii dumnezeieşti existentă în 
“Hristos, ci o creștere reală a cunoaşterii omeneşti în condițiile şi pe cătie 
pe care sporeşte cunoașterea umană în general, prin cugetare și expe- 
vienţă, dar Cunoaşterea. lui era lipsită -de ereri prin faptul că Mântuitorul 
neavând un ipostas uman, n-a avut nici opinie omenească personală 
şovăielcică, întrucât. firea firea Lui omenească era activală şi condusă de 


ra. rva- 
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pipi Li dumnezeiesc. i -- Ra i 
i: Thacă se afirmă în în Sfânta Scriptură că de de ziua iza acea Si de Ceasul 
srafi (al-parus Jsiel) nu şiiu nici Fiul, nici îngerii, ci numai Tatal, aceasta 
ze explică E ă unii Sfinţi Părinţi (Grigorie Teologul şi loan Darnas 
ichin) prin raporiarca la vea omenească mărginită privită în sine, inde- 
zpendent de unise= ipostatică, iar după alţi Sfinți Părinți se explică prin 


aceea că Mântuitorul n-a avut misiunea de a anunța omenirii data cele: 











eee tii 
i i ia e m ri a ra ra Pi 


ide a doua veniri u Sa pe pămănt. 

d b. În ceea ce priveşte voința omenească naturală a lui Hristos, 
“având ca subieci purtător persoana | ogosului de care era activată şi po- 
Văţui tă, ea era cu totul tul inaccesibilă păcatului personal și chiar ispitei, de 
aceea în privința voinţei omenești naturale a lui Hristos nu se poale 
vorbi de un progres moral al Lui, de o luptă cu patimile şi Şi ispitele. în 


Săvânşirea binelui, întrucât v voința naturală omenească s-a unit di dia la 
DR Sapt 
inceput cu voința firii divine, în baza rpostagului comun, (are, ca + Fiu. al 


jui Dumnezeu era însu i Binele suprem. 


| Îndumnezeirea firii omeneşti a Mântuitorului prin har a cunoseul 


să ae slapel în îm bogățirea ŞI umplerea ei de enerpiile Duhului Stânt: 


La întrupare, când are loc unirea i ipostatică, întrepătrundei ca 
iilor şi comunicarea însușirilor, firea omenească intră intr-un proces (ie 
indumnezeire prin energiile divme, care o înalță; 











Piz si | 
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B. După înviere, firea omenească biruind păcatul şi moartea se 
umple de energiile sau harul Duhului Sfânt, devenind cu toțul trans- 


nani ap ea a ac Ii RA NI e i 
figurată, trupul lui Hristos înviat depăşind barierele spatiului şi iului şi timpului, 


C. După înălțarea a cer și şederea de-a dreapta Tatălui, firea 
ornenească devine cu totul pnevmatizată, stând din vecii vecilor p pe 
scaunul slavei în sânul Sfintei Treimi. 

3. Lipsa de păcat 

Aşa cum s-a afirmat anterior, Mântuitorul hsus Hristos S-a născut 

în chip supranatural din Sfânta Fecioară Maria, deci fără fără păcatul 
strămoșesc, dar cu afectele firii omeneşti, care sunt urmări ale păcatului 
adamic. Păcate te personale nu putea avea, întrucât subiectul firii omeneşti 
era a Logosul divin, a 

Sfânta Scriptură mărturiseşte lipsa de păcat a Mântuitorul. 
numindu-l “Sfânt” (Luce 1. 35) şi arătând că nimeni nu-L, va vădi de, 


păcat (loan 8, 46). Toţi Sfinţii Părinţi întemeiază. lipsa de păcate 
personale pe-unirea ipostatică a voii Lui omenesti naturale cu voința inta Sa. 
dumnezeiască. Numai. fiir fiind fără de păcat a putut lua asupra Lui păcatele | 
omenirii Ș1.să moară pe cruce pentru ele. întărind voinţa şi firea noastră ; 
în Sine. Ispita şi păcatul au devenit Ep ANSIazs în persoana Mântul= : 
torului lisus Hristos... pi 
A, Lazi Hristos [ se cuvine o singură A iriane = 
„Dată . fiind unitatea persoanei Lui şi datorită unirii în chip- 
nedespărțit şi neîmpărțit a celor două firi în ipostasul Său dumnezeiesc, ș 
Mântuitorului trebuie să I se aducă o singură închinare, atât după dum- ; 
NEZEIE_ ezeire cât şi după omenitate. „Desi natura umană chiar îndumnezeită : 
răniâne natură omenească creată, totuşi din cauza nedespărțiriă şi neîm- | j 
părții finlor în unirea ipostatică, nu este ci CU putință să să aducem separat | 
dumnezeirii. lui Hristos adorare, iar omenirii Lui venerare, căci atunci 
am separa firile. Hristos fiind unul după ipostas, tot ce se cuvine Lui = 
persoană se cuvine ambelor firi. DO A ci 
Adevărul acesta îl mărturiseşte Sfânta Scriptură, afirmându-se. căi 
lut Hristos | se cuvine aceeași cinstire ca. şi tire ca. şi Tatălui: “Ca toţi să | 
cinstească pe Fiul, precum cinstesc pe Tatăl” (Ioan 5, 23). Sfântul : 
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Apostol_1c Toma | s-a. închinat: după înviere ca lui Dumnezeu: "Domnul 


“Meu şi Dumnezeul Meu” (Joan:20, 28). 
Sfinții Părinți au indicat că temeiul dogmatic al acestei unice acestei” unice 


închinări îl constituie unirea ipostatică. JSfântul_ Atanasie cel Mare. 
spune: “NoL nu adorăm trupul despărtindu-l de Cuvânt, nici voind să 
adorăm Cuvântul nu-l despărțim de trup, ci fiindcă ştim că Cuvântul s-a 
"cut trup p Îl rea recunoaştem pe acesta chiar în trup fiind Dumnezeu. Cine 
este deci, atât de fără de minte ca să zică Domnului, ieşi din trupul Tă Tău 
ca să Te ador ca Dumnezeu?” Sfântul loan Gură de Ati precizează: 
ii A Su adevărat lucru mare şi minunat este că trupul nostru stă în cer, în 
“sânul Sfintei Treimi și-primeste închinare de la îngeri. arhangheli şi 
Serafimi”. Ea rândul său..Sfântul loan Damaschin afirmă: “Unul este 
citleci Hristos: Puitnnezeu: desăvârşit şi ora desăvârşit, căruia împreună cu 
“Tatăl şi-Gi=Duhul- ne închinăm printr-o“ singură” închinăcins cu 
acru Lui ea, deoarece nu susţinem că primea Dau nu | se 















A di intuitonului, în timp--ce dea scolastică a văzut oarecum separate 
șIe două (iri, datorită iniluenţelor filosofiei antice substanţialiste. Pe 
ceastă linie, în secolul al XX-lea în Apus s-a ajuns să se separe între 
is al istorisi (firea umană a Mântuitorului) şi Hristos al gloriei sau al 
it P-(firea--divină -a--Mântuitorului ), Corespunzător s s-au elaborat 
dna hristologii: una ascendentă, care trasează calea. vieţii lui Hristos ca 
oi, de la Cruce la Inviere şi una descendentă. care se referă la coborâ- 
= Fiului lui Dumnezeu în trup şi are în centrul ei întruparea, (Pr. prof 
iDurmtru Popescu, Ortodoxie şi contemporaneitate, 19%, p. 19 ş.u.). 
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5, Sfânta Wecioară Marna este Născătoare de. Dumnezeu 
(Ieotokos) | | 

Cel ce se naşte ca om .din Fecioara Maria este însuşi Dumnezeu- 
Fiul, care s-a făcut subiect şi ipostas al firii omeneşti, şi de aceea ea 
trebuie numită Născătoare de Dumnezeu. Sensul dogmei nu e acela că 
Fecigara a născut firea dumnezeiască, pentru că Hristos se naste din 
veci din [a Tatăl, ci că Fecio Fecioara a născut pe Fiul lui Dumnezeu după 
omenitate, pe Dumnezeul-Om. În momentul nașterii, firea umană era 
asumată în ipostasul veşnic al Cuvântului sau enipostaziată, 

Pe temeiul Revelaţiei cuprinse în Sfânta Seriphară (Luca 1; 3-5; 
Romani |, 3; Galateni 4, 4), Biserica învață că Sfânta fcoloară Maria 
este Născătoare de Dumnezeu şi a definit această dogmă la Sinodul al 
Ți-lea ecumenie în anatematisma |, la Sinodul al V-lea ecumenic, 
anatemnatismele VI şi VIII şi la Sinodul al VIl-lea ecumenio, canonul $. 

= “Stii Părinți î înțemeiază în mod unanizn această dogmă pe unirea 
inustatică. Sfăntul Grigorie de Nazianz Jafirină: “Dacă Cinevă Hu Cielo 
că ecioață Maria a aiiii a RAI | pe Dumnezeu, a despărțit pe om de Duzar Dusan 
zu, Sfântul Chiil al Alexandriei spune: “Dacă Domnul nostru [isus 
Hristos sate Dumnezeu, cum nu este Dumnezeu cel pe care Fecioara L. 
a născut?” Sfântul Topa Damaschin explică pe larg conținutul dogmnei: 
“Promovăduim că Siânia Fecioară este în sensul propriu şi real Născă- 
toare de Dumnezeu, Prin fapiul că cel născut din ea este Dumnezeu 
adivărat, este adevăratţă Născăloare de Dumnezeu aceea care a născut 

e Dumnezeul adevărat, întrupat din ea. Spunein că Dumnezeu s-a 
născut. din ea, nu în sensul că Dumnezeuea Cuvântului a luat din ea 
inceputul existenței, ci în sc că însuşi Cuvântul lui Dumnezeu, Cel 
născut înainte de veci, în afară de timp, din Tatăl, Care există, fără de 
început şi veşnis împreună cu Tatăl şi cu Duhul, în zilele cele de pe 
urmă, pentru mâniuitea Debit, s-a sălășiuit în pântecele: ei, s-a. întrupat. 
şi s-a născut din ea fără să se schimbe. Sfânta Fecioară n-a născut 
simplu om, ci un Dumnezeu adevărat, și nu un Dumnezeu simplu, ci un 
Dumnezeu întrupat”, (Dogmatica, pi. 114-116). 
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IV, ÎNVĂȚĂTURA ORTODOXĂ DESPRE CHENOZĂ 


Întruparea Fiului lui Dumnezeu şi unirea ipostatică impun unele 
precizări asupra modului în care Dumnezeu S-a coborât la nivelul 
umanității noastre, fără să înceteze a îi Dumnezeu adevărat. Folosind o 
exjuimare antinomică, Siâniul Maxim Mărturisitorul descrie acțiunea 
de coborâre a Fiului lui Dumnezeu la oameni, smerindu-Se prin 
acceptarea suferinței şi a morții: “Rămânând în același timp ceea ce era, 
Dumnezeu, şi luând ceea ce nu era, trup şi chip de rob, s-a făcut întreg 
ca noi, din noi, pentru noi, făcându-Se atât de mult om, încât să pară 
celor necredincioşi că nu e Dumnezeu, dar totuşi a rămas atât de- mult 
Dumnezeu, cat tre să alei rațiunea adevărată ȘI binecredincioasă a 


Di OT ac e de piece e O et Ea i, pă ama mb e ae i 


e e velă, p. 331).* je a pă Pi ti E 
Această toborâre Srrerită şi acceptare a coaie umane slăbite de 
păcat, a fost nuxnită chenoză, adică golire a.Fiuhu. lui Dumnezey de. 
temeiul (ace Tin -Eptola către Filipeni, cap. 2 V. 7. 5. “Hristos, 
chipul lui Dumnezeu. firid,, nu răpire a socotiţ a fi întoemat cu Dumne- 
zeu, ci s-a golit pe Sine, chip de rob luând, făcându-se asemenea oame- 
nilor. .. Ascultător făcându-se până la moarte şi încă: moarte:pe-eruce”. - . 
Chenoza fân limba greacă “Kenosis”) implică două decisă mai 
importante: al smeririi şi al coborâru inexprimabile a Fiului lui 
Dumnezeu, pentru noi oamenii şi pentru mântiurea noastră; al modului în 
care şi-a impropriat firea noastră, ipostasul Său dumnezeiesc devenind 
subiectul purtător al firii omeneşti, cu toate trăsăturile ei pătimitoare. 
Sfântul Apostol Pavel exprimă astfel modul paradoxal în care are 
loc chenoza Fiului lui Dumnezeu: “Bogat fiind, pentru noi a sărăcit, ca 
voi cu sărăcia Lui să vă îmbogăţiți” (II Corinteni 8, 9). Într-adevăr,-deşi — 
chenoza reprezintă o smerire, sărăcire, deşertare, golire reală a Lui de 
slava dumnezeiască, totuşi, în sine, chenoza reprezință şi dovada puterii 
şi libertăţii depline de-manifestare, pentru că luând chipul nostru smerit - 
de rob, EI rămâne întreg Dumnezeu şi aici jos şi nu încetează să fie 


Dumnezeu întreg și Sus şi să se îmbogăţească şi îndumnezeiască î în 
Sine, tocmai prin golirea de slavă.” | 

În chenoza Fiului lui Dumnezeu sunt două etape: 

- una anterioară întrupării, când EI acceptă să se coboare ca să se 
facă om pentru mântuirea noastră; 

- alta care începe de la întrupare şi ține Dână | la moartea ps cruce 
prin care a desființat păcatul şi moartea, ca unul care era fără de păcat. 

Prin chenoză Hristos, pe de o parte, îşi asumă, odată cu firea 
omenească, şi latura pătimitoare a ei (atectele), pe de altă parte Fl dă 
putere trupului. Său să depășească afectele şi să SI POLI până-la capăt 
moartea pentru păcatele omenirii. 

Sfinții Părinți au explicat chenoza ca o condiţie a îndumnezeirii 
firii omeneşti, asumață de Mântuitorul Hristos la întruăpăre,. „StAntul loan 
„Gură de Aur: “Auzind că s-a deşertat să nu socoleşti vreo schimbare, 
prefacere său -niinicite a unei firi, ci rămânând ceea: CE era adică: 'Durn-” 
nezeu, a luat ceea ce nu era, firea omenească și întrupându-se a rămas 
“Dumnezeu” (Cuvântări la praznice împăriiteşti; -t “trad. de” “Domitra | 
Fecioru, Bucureşti, 1942, p. 25). Sfântul Grigorie de “Nazianz: îCeea ce 
era a rămas iar ceea ce tu era a asumat ca să ne mântuiască, căci trupul 
s-a unit cu Duninezeu şi a devenit unul cu EI, părtea superioară :iruind 
asupra celeilalte, ca să devin eu atât de mult Dumnezeu, pe cât s-a făcut 
Acela om; ca să devină încăpător într-un pântece, Cuvântut s-a supus pe: 
Sine unei micşorări şi eclipsări a slavei Lau negrăite pentru micimea 
noastră; luând chip de rob se coboară cu robii şi la cei împreună robi şi 
îşi însuşeşte chipul străin, purtându-mă în Sine întreg, cu toate ale mele, 
ca să mistuie în Sine ceea ce e mai! rău, aşa cum mistuie focul ceară săi 
soarele umezeala pământului, tar eu să mă împărtășesc de ale Lui 
datorită unirii”. (Cele cinci cuvântări teologice, trad. de pr. prof. 

Dumitru Stăniloae, Bucureşti, 1993, p. 67). 

Sfântul Chiril al Alexandriei afirmă: “S-a smerit pe Sine ca să 
ridice la înălțimea Lui ceea ce e smerit prin fire, A luat chip de rob, deşi 
e Domnul şi Fiul, ca să aducă celui rob prin fire slava după asemănarea 
Lui, întrucât s-a făcut ca noi, adică om, ca noi:să ne facem ca E], 





dumnezei și fii ai lui Dumnezeu; primeşte în Sine ale noastre, cele 
smerite, ca să ne dea în schimb cele ale Lui. Să nu-I. dispreţuieşti pentru 
această coborâre la tine, căci dacă s-a smerit şi s-a făcut om pentru tine, 
a săvârşit O mare şi negrăită minune, căci auzind de umilință cunoaşte 
plinătatea Lui şi văzând smerenia înţelegi. înălțimea. Golindu-se de 
plinătatea Sa ne-a făcut parte de ea; coborând din înălțimea Sa, ne-a 
înălțat pe noi la Sine” (cit. la pr. prof Dumitru Stăniloae, Chipul 
evanghelic al lui lisus Hristos, p. 261-262). - 

Stântul Maxim Mărturisitorul, comentând pe Sfântul Grigorie dă 
Nazianz, precizează: “Însuşi Cuvântul golindu-Se, -smerindu-Se fără, 
schimbare şi primind î în sens propriu. caracterul pătimitor pe care îl 
avem noi prin fire şi, prin întrupare, supunându-Se cu adevărat simțiriii 
-noăstre naturale s-a numit Dumnezeu văzut şi Dumnezeu de jos, făcând; 
“arătată puterea Sa suprainfinită prin fire.. Prin golire (chenoză) îşi. ia) 
chip de rob adică a devenit om şi prin coborâre îşi însușeşte ceea ce: este 
străin, adică devine prin fire pătimitor şi săvârşeşte ca un rob cele algi 
Stăpânului, adică săvâlgegte trupește cele dprrpezrisati (şi cele apesi 













Andurarpeit lumea prin ia pătimitor.” do ldatal p. 47). A 
pie Stainl Joan Damaschin: “Fiind Dumnezeu desăvârşit, se face si 


învățătura ortodoxă despre chenoză ŞI urmările el; 
a. Prin chenoză Cuvântul lui Dumnezeu devine ipostas şi al fură 
-omeneşti, -poate să-şi împroprieze firea omenească, caracterul -ei--pătiiăă 
mitor, toate ale noastre (afară de păcat) şi să se facă om întru totul as 
mEnca nouă, ca şi noi să devenim asemenea Lui. D: 
b. Chenoza nu Înseamnă renunțare la vreuna din însuşirile ş şa 
lucrările Sale ca Dumnezeu, căci a rămas ceea ce era, ci” este iuttrAl 
polirea Sa de slava dumnezeiască impunătoare, ca să poată lua chip € 
TOb şi să vină în maximă apropiere faţă de noi. 
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“6 În chenoză cele două firi ale lui lisus Hristos îşi păstrează 
 fecare proprietățile naturale neschimbate, iar datorită unirii ipostatice în 
persoana Logosului fiecare fire comunică celeilalte: însuşirile ei; toate 
lucrările lu Htristos în stare de chenoză sunt lucrări teandrice, Hristos 
lucrând toate cele omeneşti dumnezeleșie şi cele dumnezeieşti omeneş- 
te, cele ale Stăpânului ca un rob şi cele ale robului ca un Stăpân. 
„d. Chenoza Fiului lui Dumnezeu întrupat ŞI îndumnezeirea firii 
Sale omenești sunt corelaiive: S-a deşertat de slava dumnezeiască 
pentru ca să ne facă părtaşi de ca; îndlunpuiezerea pi omeneşti repre- 
-zintă aspectul pozitival chenozei, : . =. - 

e. Chenoza și pogorârea Fiului se explică prin marea rubire a lui 
Dumnezeu față de noi, prin care acceptă să Se smerească pe Sine: de 
-aceea--starea lui- Hristos de maximă chenoză în moartea pe cruce 
sipincide cu starea de maximă riianifestare a iubirii Sale dumnezeieşti, 
„prin jertfa supremă pentru păcatele noastre, dar Și a alotputemniciei Sale 
prin biruința asupra morții. 

- £.“Chenoza constituie taina mântuirii noastre obiective şi subiec- 
“five, modul prin care Hristos a realizat iconomia mântuirii-noastre prin 
întrupare şi jertfa pe cruce, din ascultare față de Tatăl, dar şi modul de 
însușire al acesteia de către noi prin ascultarea şi smerenia noastră 
desăvârşită, după exemplul şi din puterea lui lisus Hristos; prin sme- 
fenie lisus îşi acoperea dumnezeirea, iar credincioşii faptele bune. (Pr. 
not Joan Ică, Curs de teologie dogmatică, vol. IL, p. 42-43). 

- Teologia ortodoxă consideră că, deşi chenoza Fiului lui Durmue- 
E este reală, cu păstrarea neschimbată a proprietăţilor celor două firi, 
ini I SE se poate admite o chenoză radicală, totală, în sensul de renunțare din 
partea lui Hristos la însuşirile Sale divine. 
ju: Ieologii protestanți din secolul al XVI-lea şi ulicrior cei din secolul 
IAD X-lea lea lăsând la o parie dimensiunea apofatică a no au căutat 
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ru şi care coritravin formulei dogmatice de la Calcedon. 
„i ce » Unii teologi luterani (Thomasius ŞI Gess) înţel leg pauza ca o 
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divine dar nu le întrebuințează complet şi continuu. Alții (Osiander) o 
echivalează cu o “ascundere de întrebuințare” în sensul că Hristos 's-a 
folosit de însușirile Sale divine numai pe ascuns. 

Eroarea acestor teorii chenotice protestante constă în aceea că presu- 
pun o schimbare reală a firii divine, negând realitatea unirii ipostatice. 

Teologi protestanți mai noi (Bernard Sartorius, Lange și Ewald) 
afirmă o chenoză radicală, adică o limitare reală a firii divine. Astfel, în 
starea de chenoză Iisus Hristos ar fi fost doar un Dumnezeu virtual şi nici 
n-ar fi avut conştiinţa că este Dumnezeu. Aceste concepții protestante 
reprezintă în fond forme modeme .de monofizitism. (Pr. prof. Gheorghe 
Remete, Dogmatica ortodoxă, ed. a I-a, Alba Îulia, 2000, p. 231-232). 

Chenoza trebuie înțeleasă cu referire la planul de mântuire 
conceput și. realizat de înțelepciunea și puterea lui Dumnezeu, pe tEme- 
iul iubirii Sale faţă de lume: Prin atotputernieia Sa și pentru a fi accesibil: 
nouă, Dumneze- poate păttande în formele noastre de existență ă fără să 
le anuleze şi fără 'ca i aceasta să renunțe la IO Os]iea pulezii Sale, 
dumnezeieşti,  .-=--- 

Părintele Sgiiloae Geiniăte, astfel chenoza: “Fiul lui iii a 
primit să fie subiect al modestelor însuşiri şi manifestări omenești. Prin; 
chenoză trebuie:să înțelegem ăceastă împletire” (perihoreză) a firii dum-. 
nezeieşti în existența şi activitatea ei cu firea omenească, Dumnezeu : 
arătându-se oamenilor în chipul smerit al omului” (7.D.$., vol. 2, p. 604). | 

Teologia ortodoxă susține că în starea de Chenoz Mântuitorul a . 
păstrat intactă firea dumnezeiască şi doar aşa a îndumnezeit firea ome- ! 
nească. Împletirea (perihoreza) celor două firi este posibilă în măsura în | 
care luăm în considerare-faptul-că-eele-două firi sunt unite în ipostasul ! 
divin al Mântuitorului. Din punct de vedere ortodox, persoana este cea 
care face posibilă unirea firilor, divină şi umană, Mântuitorul înfăţi- ! 
șându-Se Sfintei Treimi ca Dumnezeu adevărat iar oamenilor cu întrea- ; 
ga natură umană. Dacă nu se admite unirea reală și veşnică-a celor două 
firi în Persoana Mântuitorului Hristos, se ajunge la erezia nestoriană, ! 
omiţându-se procesul de îndumnezeire a firii omeneşti, care s-a petrecut ; 
după întruparea Fiului lui Dumnezeu. 
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V.EREZULE HRISTOLOGICE 


Dogma hristologică este tot atât de profundă şi complexă ca şi 

dogma trinitară. Ca şi învățătura despre Sfânia Treime, învățătura des- 
re Persoana Mântuitorului Hristos şi despre lucrarea Sa în lume, a con- 

tinut centrul preocupărilor teologice ale Sfinţilor Părinţi. 

Alături de învățătura corectă, stabilită de Biserică pe baza Sfintei 
Scripturi şi a Sfintei Tradiţii, au apărut erezii care răstălmăceau adevărul 
de credinţă şi care au provocat Biserica să dogmaitizeze în Sinoade. 

- Ereziile hristologice pe care le-a consemnat istoria bisericească se 
referă a: uta nea catia omenitaiea Lui şi la unirea ia -ouiă 

Â, Erezii cu privire fi duninezeir ea Mântuitotlui cs 

Sii--1 - Rrezii care negau total. dumnezeirea lui is sH ue canside- 
rându-L. un simplu om. Au apărut în perioada apostolică, având ca: “repre- 
zentanți pe Cerint şi pe Ebion, care au fost combătuţi,de Sfântul Evan- 
ghelist Joan. În secolul al II-lea ereticii Teodot, Carpogrăteşi Artemon au 
fost combătuți de către Tertulian şi Ipolit în Apus. În secelul_unnător 
ereticul Pavel de-Samosata a fost condamnat la Antiohia. în-264- şi: 270, 
Erezia a continuat sub alte forme până în epoca Renașterii, când este îritâl- 
nită la socinieni, predecesorii. unitarienilor. Această concepție eronată și-au 
însuşit-o în secolele XVIII-XIX teologii protestanți raționalişti. - -— - 
„2. Arianismul şi semiarianismul în secolul al IV-lea. A apărut în 

Alexandria Egiptului prin preotul Arie, care era tributar filosofiei 
platonice. Acest eretic susținea că Mântuitorul nu este de o ființă cn 
Dumnezeu — Tatăl şi nu este Fiul Lui, ci este fiu doar în sens moral, EL 
fiind creat de Tatăl înainte de timp. 

: A fost condamnat la Sinodul I Ecumenic (325), dintre Părinţi remar- 
cându-se.Sfântul Atanasie cel Mare, care a propus termenul “deoființă”. 

3. Ereziile antitrinitare sau patripasiene. De influență iudaică, 
acestea plecau de la premisa că Dumnezeu este Unul, nu numai în 
ființă, ci şi în ipostas. În Revelaţie însă, sunt menționate trei persoane, 
fapt ce i-a determinat să afirme că în plan iconomic Dumnezeu cel Unul 
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se manifestă în trei moduri. Antitrinutarii s-au divizat ulterior în moda- 
Hşti (persoanele treimice sunt moduri de manifestăre ale Uriicului Dum: 
nezeu) şi dinamici (Fiul şi Duhul Sfânt sunt puteri ale Tatălui). | 

Aceste erezii se numesc şi patripasiene deoarece afirmau că Dum: 
nezeu fiind o singură Persoană, în lisus Hnstos S-a întrupat și a pătirit 
însuşi Dumnezeu Tată! (Pater passum est). Reprezentanții speli erezii 
au fost condamnați de Biserică în secolele al I-lea şi al III-lea şi 
combătuţi în special de Sfântul Irineu şi de Sfântul Vasile cel Mare. 


B. Erezii cu privire la dinenitatea Mântuitorului ; 

Firea umană a Mântuitorului lisus Hristos este o fire deplină, ca şi 
a noasiră. Firea Lui omenească fiind compusă din trup şi suflet, ereziile; 
vor viza fie trupul, fie. sufletul, fie aicea supraitd eat diu Sfânta, 
Fecioară Mana. Eee 

_1. Erezii referitoare la trupul Mântuitorului. ae i: 

a. Dochetismul considera trupul lui hsus ca fiind doar apareni. 

b. Gnosticismul afirma opoziția totală dinire spirit şi materie la fel, 
ca în platoriismn. Materia fiind rea în sine, ar fi fost nedemn pentru Dum-i 
nezeu să se coboare în ea, să se întrupeze. Primii reprezentanţi al acestei. 
erezii de factură iudeo-creştină, Simon Magul, Vasilide, Menandrif î 
Satarmnin, Marcian, au fost combătuți de Sfântul loan Evanghelistul. -4 
| Alţi gnostici şi ereticii manihei recunoșteau Mântuitorului uns 
oarecare trup, dar nu unul material, ci unul spiritual cu care a venit din: 
cer ŞI cu care a trecut prin Fecioara Maria ca printr-un tunel. Au lost! 
combătuţi de Sfântul lenatie Teoforul, Sfântul Irineu şi alții | 

2. Frezu 1. antoare la sufletul Mântuitorul ur. 

Apolinarie şi Lucian de Samosaia afirmau că lisus Hristos nu a 
avut suflet rațional (pnevma), ci doar suflei animal (psihi). În persoana. 
Mântuitorului locul sufletului rațional ă”fost luat de către Logosul divin,,, 
Dacă Biserica ar fi acceptat aceste erezii ar fi lipsit pe Mântuitorul de | 
rațiune, iar firea lui umană ar îi fost ştirbită. Sfânta Scriptură foloseşte . 
ce doi termeni (pnevma şi psihi) cu acelaşi sens, dar cu funcţii diferite. 
Aceşti ereiici au fost combătuți de Sfântul Atanasie cel Mare, Sfântul 
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„Grigorie de Nazianz, Sfântul Grigorie de Nyssa, Epifanie, Fericitul 
Augustin; fiind condamnaţi la a temelia, Roma i la Sinodul al II-lea 
| Eangeie 
„3. Frezii referitoare la naşterea din Fecioară. 
m Cu privire la naşterea din Fecioară, Cetint, Ebion, Gea 
enosticii 1udaizanţi și alţii, afirmau că lisus Hristos s-a născut din Sfânta 
„Fecioară Maria pe cale naturală. Aceşti eretici au fost combătiați de 
ierti aa, Irineu, Capra Sfântul loan Gură de Aurişi alții. 


e Crezi cu privire la Unirea ipostatică: 

7, 1. Nestorianismul. Iniţiatorul acestei erezii, Nestorie, patriarh al 
“Constantinopolul, secolul al V-lea, aparţinea şcolii teologice antiohi- 
„ere; El-accentua atât de mult realitaiea autonomă a celor două firi în 
“persoană Mântuitorului, încât spărgea unitatea persoanei. Nestorie sus- 
-inea că Logosul divin a coborât-asupra omului Hristos la botez şi a 
„odihnit î în EI, până la Patimi, când l-a părăsit, lăsându-l să moară pe cruce. 
Aşadar în sus Hristos ar îi două persoane, persoana divină şi persoana 
“umană şi de aceea erezia s-a mai numit și dioprosopism (dio prosopa). 
i, “ Îatrucât Sfânta Fecioară Maria a născut o fire şi o persoană umană 
și ni divină, webuie numită “Născătoare de om” (Antropotokos) şi nu 
:*Născătoare de Dumnezeu” (Iheotokos). 
=, * Nestorianismul a fost combătut de Sfântul Chiril al Alexandriei şi 
“condamnat la Sinodul al III-lea ecumenic. 

„2. Monofizitismmul. Această erezie se plasează la extrema opusă, 
afirmând prezenţa în Hristos a unei singure firi. Din dorinţa de a-l 
'combate cu orice preţ pe Nestorie, ereticul Eutihie din Constantinopol 
(secolul al V-lea), afirma unirea celor două fir până la contundare. 
ropriuezis. fvrea umană a fost absorbită de firea divină. 

= „_Brezia a fost combătută de papa Leon 1 şi condamnată la Sinodul 

IA IV-lea de la Calcedon, atirmându-se integritatea şi persistența celor 
două firi, unite în mod neamestecat şi neschimbat. 
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3. Monotelismul. Erezia a apărut în secolul al VII-lea şi poate fi 
considerată un monofizitism deghizat. Se admitea existența a două firi 
în Mântuitorul, dar a unei singure voințe, cea divină. 

Susţinătorii acestei erezii, patriarhii Sergiu, Pyrrhus şi Pavel ai 
Constantinopolului, Cyrus al Alexandriei şi papa Honoriu al II-lea, au 
fost combătuţi de Sfântul Maxim Mărturisitorul, Sfântul Sofronie al 
Jerusalimului şi papa Martin |. 

Deşi a fost condamnată la Sinodul al VI-lea ECUMENIC, erezia a 
reapărut sub forma monoenergismului (0 singură lucrare a Persoanei lui 
Hristos, chiar dacă se admii două furi şi două voințe) şi ulterior prin 
iconoclasm, în secolul al VIII-lea, care refuza reprezentarea feţei, deci a 
firii umane a lui Hristos, în icoane. 

4,  Adopţianismul. Apare în Spania în secolul -al VII-Jeă, şi 
reprezintă un nestorianism târziu. Reprezentanții acestei“ erezii suisțiticau 
că după umanitate Jisus Hristos nu-este Fiu proprii âl lui Dumnezeu, ci 
numai Fiu adoptiv; d după hat, ca şi sfinţii. Erezia a fost condannafă de 
mai multe sinoade Jocale din Apus. 
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VL OPERA DE ) MÂNTUIRE A LUI ISUS HRISTOS PRIN 
ÎNTREITA SLUJIRE + 


“În teologie termenul de mântuire are un sens obiectiv şi unul 
subiectiv; de aici mântuire obiectivă prin care se înțelege răscumpărare, 
restaurare, împăcare şi îndumnezeire şi mântuire subiectivă, care cores- 
punde termenilor biblici de îndreptare, sfințire, /viațţă nouă, viaţă în 
Hristos, îndumnezeire prin har. 

Aşadar prin mântuire obiectivă înţelegem lucrarea de restaurare şi 
răscumpărare- a -neamului omenesc: din robia morții şi a păcătului 
săvârşită de către Domnul lisus Hristos, prin întruparea, jertta, învierea 
şi înălțarea Sa. Ea, poate fi numită mântuirea virtuală a întregii umanități 
sau răscumpărarea. Mântuirea subiectivă sau personală, xeprezintă îna- 
-proprierea de către fiecare om, prin har, credință şi fapte b bune, -a-  roade- 
lor răscumpărării; numindu-se şi te a 


e pl Eta, E Rec 


Învățătura despre persoana “Mantuitorului este i e, opera de 
mântuire a lumii, Nu se poate..despărți între activitatea sau -luerarea 
mântuitoare şi Persoana Domnului Hristos. Nu există mântuire în afară 
de Persoana Sa, pentru că noi ne mântuim subiectiv sau personal şi nu 
printr-o învățătură detașată de El, ci împărtăşindu-ne de Hristos în. 
Biserică prin Sfintele Taine şi rămânând într-o relație permanentă şi 
personală cu Hristos. 

Părintele Stăniloae afirmă în acest sens: “Tisus Hristos mântuieşte 
EI însuşi ca Persoană de neînlocuit, întrucât calitatea Sa de persoană 
dumnezeiască devenită accesibilă ca om, este unicul izvor de putere 
care ne eliberează de păcat şi de urmările lui. Mântuirea nu o putem 
dobândi decât în Dumnezeu sau ca.0_îuveşnicite a relației personale cu 
E], relație prin care ni se comunică şi primim în mod liber darurile și 
puterile vieții adevărate.” (7.D.0,, vol. 2, p. 108-109). 

_ Între persoana şi opera mântuitoare a lui Hristos există-o distincţie 
dar nu o separație; opera de mântuire poate fi privită şi în sine, teoretic, 
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ca O iti distinctă de persoana Sa, sub diferite aspecte; în fond, î însă 
Persoana şi opera Sa de mântuire formează un tot indivizibil. De aceea 
în teologia ortodoxă accentul este pus întotdeauna pe Persoana 
Mântuitorului Iisus Hristos, Care a realizat în Sine împăcarea cu Dum- 
nezeu şi îndumnezeirea firii omeneşti. Atunci când vorbim de mântuire; 
vorbim de Hristos Mântuitorul şi nu de o operă detaşată de E]; înceri 
când să definim lucrarea mântuitoare săvârşită de Hristos, definim de 
fapt pe Iisus Hristos, în întreita Sa slujire. De persoana lui lisus și dei 
relația personală şi comunitară cu EI depinde mântuirea noastră; ne; 
mântuim prin Persoana lui Iisus Hristos, Dumnezeul-Om, şi nu printr-gi 
lucrare detaşată de El. De aici şi importanța dogmatică şi spirituală a E 
prezenţei eficiente prin energiile divine necreate a Mântuitorului Hristoși 

în Biserică și în Sfintele Taine, așa cum „se va BET, în tratarea 

„mântuirii subiective sau per rsonale. a tai ADA 














Întreita slujire a Mântuitorului lisus Hristos Și 
Pentru restaurarea omului “și a comuniunii  Îuj. Dumnezeu să 
impunea luminarea omului prin învățătura adevărată, refacerea legăturii 
cu Dumnezeu şi întărirea şi susținerea credinciosului în această relaţiei 
De aceea în lucrarea mântuitoare a Domnului Hristos distingem trei 
slujiri sau demnități: de prooroc sau învățător, prin care Mântuitorul 
aduce Revelația desăvârşită a Prea Sfintei Treimi şi a planului de mână 
tuire a umanității; de Arhiereu, prin care Hristos reface legătura dintră E 
Om ŞI Dumnezeu ŞI împacă prin jerifă pe Dumnezeu cu omul (Evrei 16Ă 
12); de Împărat, prin care Hristos învinge puterile răului şi conduce că 
om-spre-scopul său suprem (Matei 28, 16). i 
Mântuitorul a îndeplinit aceste trei slujiri, chemări sau misiuni în i 
sens propriu. La oameni, cele trei demnități se găsesc separat; în timp că CEE, 
viața Mântuitorului reprezintă împlinirea acestor trei slujiri în Eu, dă 
unitar și desăvârşii. fi 
În Vechiul Testament cele trei demnități suni puse în relație Ă 
persoane diferite, care preinchipuie slujirea Mântuitorului: ca profet la 
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Isaia 42, 1-4, ca preot în Psalmul 109, 4 şi ca Cipla | în Psalmul SĂ i, 
A Miheia 2, 15; Zaharia 6,9. 
 .- Profeţule - din Vechiul Testament devin realitate în Noul 
E îi cainele în care sfinții evanghelişti descriu lucrarea mântuitoare a lui 
Hristos ca întreită slujire, evidențiind succesiv cele. trei demnități: 
„Ghematuă BEOLIC la Luca 13, 33 şi Marei 13, 57, slujirea arhierească la 
“Joan 17, 19 şi Evrei 4, 14 iar demnitatea împărătească la Matei 25, 31- 
„34, Luca 19, 12 şi toate trei împreună la | Corinteni 1, 30. Însuşi numele 
“de Hriştos (Mesia), care înseamnă “Uns”, indică întreita misiune a 
“Domnului, Unsul prin excelență, Care concentrează în El aceste trei 
„demnități. (n Vechiul "Testament, aşa cum se- cunoaște, erau unși 
“profeţii, arhiereii şi împărații) 
A ti 
pat Cher narea profetică sau E oreizut. 
“Prin această chemare sau sluţire înțelegem lucrarea Mântuitorului de 
a E uescoperi oamenilor adevărul absolut, adică despre Sine ca Dumnezeu: 
Eu sunt lumina lumii...” (oan 8,12); “Eu sunt calea, adevărul şi viaţa.” 
“(loan 14, 6). În acelaşi Rip a revelat adevărul despre om şi lume, ca opere 
“ale ui Dumnezeu destinate îndumnezeirii prin har. Mântuitorul descoperă 
'pentru prima dătă în istorie Taina Prea Sfintei Treimi, a planului de creare 
Şi fnântuire a lumii, taina omului şi a vieții viitoare. 
E isus Hristos nu descoperă un adevăr abstract detaşat de Sine ci pe 
“Sine însuşi în calitate de Creator, Proniator, Mântuitor, Desăvârşitor și 
Judecător al omului şi al lumii. sus este adevărul şi proorocia în 
persoană sau Învățătorul şi Proorocul prin excelență. Ceilalţi profeți 
Mesteau adevărul primit de la Dumnezeu, în timp ce Hustos este EI 
însuşi Adevărul și reprezintă ca Persoană a Dumnezeului — Om 
pienitudinea Revelaţiei. 
E Cuvintele Lui..au. acoperire. în. însăși Persoana Lui, ele sunt o 
adiere a Persoanei Sale, de aceea cuvintele Lui sunt veşnice -şi - 
fieschimbabile ca şi Persoana Lui. El îl arată în Persoana Sa atât pe 
Dumnezeu cât şi pe om, dar şi cosmosul restaurat și transfigutat. “ÎI 
arată pe om în Sine”, afirmă Părintele Stăniloae, “în starea desăvârșită 
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de după înviere, care poate deveni şi starea reală a tuturor celor ce cred 

în E]. lar pentru că EI este de fapt prin voința Sa şi prin învierea Sa ceea 

ce e chemată să devină de fapt omenirea întreagă, învăţătura Lui este şi 

realistă şi profetică, acoperindu-se cu ceea ce este El ca om, în care s-a 

realizat cu adevărat umanitatea şi se va realiza după Înviere.” (1.2),07, 
vol. 2, p. 117). 

Evanghelia înapărăției, pe care E] însuşi continuă să o vestească şi 
după înălțarea Sa, în Biserică, prin Sfinți Apostoli şi urmaşii acestora, 
ajutați de Duhul Sfânt, trebuie propoveduită, trăită .şi valorificată în 
contextul fiecărei epoci de fiecare &, ERAI de credincioşi, până la 
sfârșitul veacurilor. 

Chemarea Sa profetică sau învăţătorească se împărțăşeşte într-un 
anumit mod și credinoioşilor î în Biserică în sensul: că- Hristos, prin Duhul: 
Sfânt, le dăruieşie puterea de a cunoaşte și a: trăi în Adevăr, adică i în. 
COMUNIUNE CU Dumnezeu-Sfânta Treime. 


PA Stujirea arliiertască. - 
În centrul operei de mântuire stă slujirea ATA a este a a 


Hristos, prin care ne-a eliberat din robia păcatului şi a morţii, restaurând - 
chipul lui Dumnezeu din om şi legătura dintre om şi Dumnezeu. | 
Slujirea arhierească constă în “chenoza, jertfa de Sină şi suferințele - 
îndurate de la întrupare până la moarte dar mai ales în jertfa de pe cruce 
pentru păcatele noastre prin care ne-a împăcat cu Dumnezeu şi a 
restabilit comuniunea dintre noi şi Dumnezeu. 

În Vechiul Testament profetul Isaia descrie, prin puterea Duhului 
Sfânt, jertfa Mântuitorului, în termenii cei mai expresivi: “Acesta a luat 
asupră-şi durerile noastre şi S-a împovărat. Şi noi îl socoteam pedepsit 
şi chinuit de Dumnezeu, dar E] fusese pătruns pentru păcatele noastre şi 
zdrobit pentru fărădelegile noastre. El a fost pedepsit spre mântuirea ” 
noastră şi prin rănile Lui toţi ne-am vindecat. Toţi umblam rătăciți ca 
nişte oi, fiecare pe calea noastră şi Domnul a făcut să cadă asupra Lui 
fărădelegile tuturor. Chinuit a fost dar s-a supus şi nu şi-a deschis gura 
Sa, ca un Miel spre junghiere S-a udus şi ca o oaie fără de plas înaintea 
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- celor ce o tund, aşa nu şi-a deschis gura Sa...Că s-a luat de pe pământ 
viața Lui! Pentru farădelegile poporului meu a fost adus re moarte” 
(Isaia 33, 4-8). 

Preoţia şi jertfele Vechiului Testament erau o prefieurare a 
adevăratei preoții şi jertfe din Noul Testament; ele nu erau capabile să 
biruiască păcatul întregii omeniri şi nici să împace sau să refacă legătura 
noastră cu Dumnezeu. De aceea pentru no1 lisus Hristos este mijlo- 
citorul desăvârşit între Dumnezeu şi oameni, deopotrivă Dumnezeu şi 
on, fără de păcat şi prin aceasta unicul şi veşnicul arhiereu, care poate 
“mijloci pentru-noi cu adevărat pentru că “rămâne în veac” (Evrei 7,24-. 
25). Spre deosebire de preoții din Legea Veche, El n-a adus o jertfă 
exterioară, ci S-a adus pe Sine Însuși ca jertfă pre lui Dumnezeu 
_pezitru păcatele noastre, U Ioan 2,2). _ 

——— Hnistos-este nu numai Arhiereu! jerifitor ci şi jeriia î însăși; i i, 
şi Cel care aduce. şi care Se aduce jertfă şi Cel care primeşte ca 
Dumnezeu. Arhiereul este una cu jertfa, este jertia in persoană. “Acesta 
„este trupul Meu care se frânpe pentru voi spre iertarea păcatelor! Acesta 
este sânpele Meu al E&gii celei noi, care pentru voi şi peâtru inulţi se 
varsă, spre iertarea păcatelor!” (Matei 26, 26-28). | 

Spre deosebire de preoția lui Aaron, Hristos este Arhiereu diapă 
rânduiala lui Melchisedec (vrei 6, 20), adică fără predecesor și rai 
succesor, preoția Lui fiind eternă şi anivezsală. | 

Sfinți Părinți au căutat să indice şi motivul pentru care 
Mântuitorul Hristos a ales jertfa crucii. După unii, moartea Domnului se 
explică prin iubirea Sa față de oameni, iar după alții, ea este pusă în 
legătură cu dreptatea ca jertfă substitutivă pentru ştergerea păcatului. 

Alte scopuri ale jertfei Mântuitorului, în afară de răscumpărare, ar 
Îi următoarele: să adeverească misiunea Sa dumnezeiască şi adevărul 
învățăturii Sale; să dea pildă de smerenie, răbdare şi lepădare de sine; să 
Sfințească prin sângele Său legea cea nouă; să dovedească prin fapte 
nemărginita Sa iubire de oameni şi să înlăture părerea falsă despre un 
Messa luimesc,' 
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Slujirea Sa arhierească şi jertfa Sa sunt actualizate de Mântuitorul 
Hristos, prin puterea Duhului Sfânt, în Biserica Sa prin preoția sacra- 
mentală şi prin Jertfa euharistică, care nu vor înceta până la Parusie. 
Credincioşii participă la această slujire prin preoția universală și prin 
duhul de jertfă, care trebuie să-i anime în permanenţă. 


3. Demnitatea împărătească. 
Chicaitita profetică şi slujirea arhierească ale Mântuitorului s- au 
împlinit în starea chenotică, de smerenie a Lui. Pentru desăvârşirea 
operei mântuitoare trebuia să arate şi Aaa, divină, ttebuia să aibă şi; 
demnitatea împărătească, 4 
În Vechiul Testament, Mesia este înfățişat ca “stând pe scaunul 
împăraţilor” şi ca “Cel ce judecă și face dreptate”, sau ca “Cel ce; 
„stăpâneşte până la marginile pământului” (Ieremia 23, 5-6). 
- În Noul Testament, încerul Gavriil îl vesteşte pe Mesia ca împărat 3 
veşnic (Luca 1, 33); magii de la Răsărit caută pe “împăratul iudeilor” Şi, 
îi aduc daruri ca unui împărat (Matei 2, 2); la intrarea în Ierusalim esiș 
„aclamat ca împărat, iar în faţa lui Pilai, isus recunoaşte; că este împărat. 
Sfântul Apostol Pavel îl numeşte “Împăratul împăraților . 
Domnul domnilor” (| Timotei 6,-15), calitate pe care însuşi Domnul şi-o; 
descoperă Apostolilor după înviere: “Mi s-a dat toată oii în cer 4 
pe pământ” (Matei 28, 18). | “ 
Mântuitorul îşi exercită dernnitatea 3 impăr iteasoti! într-o anumită: 
măsură în viața pământească, dar în mod desăvârşit după moartea Sa. În: j 
prima parte îşi arată puterea prin minuni, în special prin cele săvârșite | 
asupra morții (înviind pe fiica lui Iair, pe fiul văduvei din Nain şi pe 
Lazăr din Betania), ca și prin stabilirea principiilor după care se va: i 
conduce Biserica. În partea a doua î își maniiestă puterea de Împărat prin 
coborârea la iad şi prin înviere, sfărâmând pulerea şi stăpânirea 
diavolului, prin înălțare şi șederea de-a dreapta Tatălui şi prin prezențaiă 
Sa continuă în Biserică, în calitate de Cap al ei. Ultima manifestare în 
timp a puterii împărătești va fi la Parusie, prin învierea generală, jude- $ 
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cată universală, înnoirea cerului şi a pământului, după care va urma 
Împărăția cea veşnică împreună cu cei drepți. 

+ De reţinut şi faptul că prin Hristos, în Duhul Sfânt Înnpăzăţia 
cerurilor este deja prezentă în Bisencă sau Biserica înseamnă inaugu- 
carea Îrnpărăţiei pe pământ, deşi încă în mod nedeplin. Ele sunt insepa- 
rabile dar distincte, se aseamănă dar se şi deosebesc; îrapărăția o avem 
„deja în Biserică, în Cuvântul lui Dumnezeu şi prin Sfintele Taine, dar 
numai ca arvună, o avem dar nu deplin şi mereu ne rugăm: “Vie 
împărăția Ta” (Matei 6, 10). Ne rugăm, de fapt, să ne împărtăşim de 
Jisus Hristos Împăratul, până “în ziua cea neînserată a Împărăției Sale”. 
= Deosebirea esențială este aceea că în Biserică, ce se află pe cale 
sunt şi drepți şi păcătoşi; şi grâu şi neghină. În Împărăţia hui Dumnezeu, 
în care vor intra numa! sfinții și drepți, dopneşte doar ema dregțertă, 
ea fiind viața veacului viitor... PD ma 
| Puterea împărătească a lui Hristos se comunică şi n aredirici lori în 
Biserică, prin puterea Duhului Sfânt, pentru ca ei să se conducă pe ei 
înşişi cu “duh stăpânitor”, să biruiască ispitele şi păcatul, să umble ca 
niște înviăți. Această putere se va împărtăşi plenar drepţilor în Împărăţia 
cea veşnică, în care el vor îi împărați împreună cu A Apața Hristos, 


împărățind în veci. 
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VII. ASPECTELE RĂSCUMPĂRĂRII (SOTERIOLOGIA) 


Opera de mântuire obiectivă săvârşită de Domnul Hristos prin 
întreita slujire conţine în sine multe aspecte şi semnificații. Taina 
mântuirii şi a unirii noastre cu Dumnezeu prin lisus Hristos nu poate îi 
cuprinsă în câteva explicații. Nicolae Cabasila exprimă acest adevăr în 
următorii termeni: “De aceea şi Sfânta Scriptură a trebuit să caute o 
mulțime de pilde, care să lămurească marea taină a acestei uniri neînțe- 
Jese, deoarece într-una singură e limpede că nu se poate cuprinde un atât 
de mare adevăr. Dar nici una din aceste pilde sau imagini nu lămureşte- 
deplin unirea duhovnicească a omului cu Dumnezeu, căci toate se 
dovedesc neputincioase în a arăta toată adâncimea acestei taine.” 
(Despre-viata în Hristos, p. 132-133).. 

Teologia ortodoxă „a--stabilit „„că--pe-Aângă cele- trei: sii alei 
“Mântuitorului. prin - care: EL -a. săvârşit opera: Sa: mântuitoare -se -poate- 
vorbi şi despre trei direcții” ale slujirii arhiereşti a lui Hristos (Pr. prof. 
Dumitru Stăniloae, 7.D.Q. 1978; vol. 2, p. 128-135): spre Dumnezeu 
Tatăl, spre propria fire omenească și spre întreaga umanitate. Aceste trei- 
direcţii corespund cu cele trei aspecte ale-mântuirii obiective sau ale 
Răscumpărării, despre-eare-s-a tratat în mod trădițional în manualele de 
dogmatică (7.D.5. 1958, vol. 2, p. 616-640; pr. Statut Remele 
Dogmatica Ortodoxă, 2000, ed. a I-a, p. 242-247). “ 

Vom prezenta în continuare cele trei aspecte ale operei de 
răscumpărare ținând cont că ele corespund, în ordinea tratării, cu cele 
trei direcţii menţionate mai sus, 

£. Aspectul de jertfă-al Răscumpărării 

Acest aspect reprezintă direcţia operei de mântuire îndreptată spre : 
Dumnezeu, întrucât jertfa de pe cruce a fost adusă de lisus Hristos ca 
om lui Dumnezeu pentru toţi oamenii cuprinși virtual în ipostasul Său 
dumnezeiesc. Fiul lui Dumnezeu s-a făcut, prin întrupare, om desăvârşit 
şi fără de păcat, pentru a Se aduce pe Sine jertfă fără prihană lui Dum- 
nezeu şi pentru ca să biruiască neascultarea noastră prin ascultarea 
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desăvârşită față de Dumnezeu, aducându-ne astfel la starea de ascultare 
“faţă de EI, prin împlinirea întregii dreptăţi a lui Dumnezeu. 

Dacă păcatul a însemnat mândrie, neascultare şi nesocotire a 
bunătăţii şi dreptăţii lui Dumnezeu, prin care a intrat în lume moartea, 
fisus s-a smerit pe Sine, ascultător făcându-se față de Dumnezeu până la 
a muri. pe cruce. Întrucât era Dumnezeu şi om desăvârşit, ascultarea Sa 

a avut o valoare infinită, compensând neascultarea şi păcatele tuțuror 
cler şi biruind prin aceasta moartea. 

În Sfânta Scriptură se arată că inițiativa icatfi O are Dumnezeu- 

-*Fatăl, iar. Fiul-se-jertfeşte -de-bunăvoie,-din ascultare față de Tatăl și din 
iubire față de oameni. “Că așa a iubit Dumnezeu lumea, încât pe Unul- 
Născut Fiul Său L-a dat; cajumea să nu piară, ci să aibă viață veşnică.” 

„(ban 3, 16), “Si.s-a dat pe Sine. ptinos şi jertfă, lui Dumnezena- Înțru A 

= iros d de bină mireasină”"-(f&fesehi 3, 21). ia ha Hristos: s-a a-adus ls: 

“jertfă lui Dumnezeu fără prihană” (E rei 9, 14). “Hristos ne-a răsculn- 
pătat, făcândui- Se Beau noi i blestepa (Galateni 3, 15), 
stil” “Tyr de vreme CEA cai să moară 5 race acesta fiind 
mai ales motivul pentru care. a venit-la noi..a adus şi jertta pentru ţoți, 
“dând templul Săi-spre moarte (vrei 9, 12, 24), ca să facă pe toți 
nevinovați și iertați de neascultarea de la început şt să se arate-pe Sine 
nai înalt decât moartea, arătând trupul Său nesctricăcios drept pârga 
învierii tuturor” (Tratat despre întruparea Cuvântului, XĂ, p. 114-115). 

Sfântul Maxim Mărturisitorul comentează modul în care lisus 
Hristos a luat firea umană, care purta în ea şi moartea ca “blestem” pentru 
“păcat, iar prin ascultare a înaintat spre moartea în Dumnezeu, moartea din - 
iubire față de Dumnezeu: “Luând deci Domnul osânda aceasta a 
păcatului meu liber ales, adică pătrmirea, stricăciunea şi moartea cea după 
fire, s-a făcut pentru mine. păcat prin pătimire, moarte şi stricăciune, 
îmbrăcând de bunăvoie, prin fire, osânda mea, E] care nu era osândit 
după voia cea liberă din Fl.” (Răspunsuri către Talasie, p. 42). 

Întrucât moartea suportată -de Hristos a fost o moarte pentru 


păcatul lumii, ea a fost o moarte dreapță, căci toată firea omenească 
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trebuie să ia plata morții; dar întrucât E personal era fără păcat, ea era o 
moarte nedreaptă. Astfel, a fost drept şi să moară, dar a fost drept şi să 
învieze. Cu alte cuvinte, dreptatea lui personală a biruit “dreptatea”; 
morţii şi în acest fel dreptatea lui Dumnezeu s-a manifestat plenar sau s-, 
a împlinit desăvârşit (ci. Pr. Gheorghe Remete, op. cif., p. 243). | 
În legătură cu aspectul de jertiă al Răscumpărării se mai impun 

unele precizări, care configurează mal exact viziunea ortodoxă E. 
a. Iniţiativa jertfei de pe cruce nu o are numai Tatăl (oi 3, 16)ci' 

și Fiul, pentru că Hristos s-a dat pe Sine jertfă pentru noi (Efeseni 5, 2), 
Ca şi taina creaţiei, taina mântuirii noastre are un temei în Sfânta: 
Treime. Care participă plenar în toate actele Sale. % i 
b. Hristos a adus ca om jertfă lui Dumnezeu în Treime, pentru că 

“eu când. zic Dumnezeu înțeleg; Tatăl, Fiul şi Sfântul Duh” ( Sfântu, 
Grigoris Teologul). Prin urinare Hristos aduce jertfă Tatălui, Lui | insușia 
(ca Dumnezeu) şi Sfântului Duh şi au numai Tatălui, aşa cum cronajă 
învaţă teologia catolică şi cea protestantă E 
“A spune că Hristos aduce jertfa numai Tatălui echivalează cu a 
cobzâue subordinaționistă a lui Lisus, în sensul că aduce jertfa ca simplii i 
om. Tatălui dar nu o primeşte şi EI ca Dumnezeu și, în același timp, d Vă 
coborâre a Duhului Sfânt, care, nici EI, n-o primeşte. Înseainnă; :pe d y 
altă parle, şi O separație nestoriană a frilor lui lisus Hnstos, ca unul cară 
a slujit arhieria ca simplu om, deși lucrările Lui sunt totdeauna tears 
drice, (CE. Pr. prot. loan Ică, op.cit, vol. 2, p. 57-58). De altfel în Sfântă . 
| iturghie acest adevăr a fost din totdeauna mărturisit: “Căci Tu ești Celă 
ce aduui şi Cel ce Te aduci, Cel ce primește şi Cel ce Te împarţifă 
(Heruvicul). Aşadar prin întreaga taină a mântuirii (de Ia Întrupare [3 
Inviere, care în Ortodoxie au şi o dimensiune soteriologică), lisus 
Hristos ne-a împăcat nu numai cu Dumnezeu-Tatăi, ci şi în Sine şi priiăă 
Sine cu Dumnezeu în Treime, cu Tatăl. cu Fiul şi cu Sfântul Duh. E 

















2. Aspectul ontologic al Răscumpărarii 3 
Dacă aspectul de jertță reprezintă directia spre Durnnezeu- Sfânta 
Teme, aspectul oslologic constituie direcţia îndreptată spre firea umas 
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-pă a Mântuiiorului Hristos. Ascultarea și moartea jui lisus au avut, dec 
“consecințe asupra firii omenești proprii, prin aceasia ea fiind ridicată % 
:o-nouă treapiă de existenţă. 

Această direcție a jertfei mântuitoare este temeiul învăţăturii 
idespre îndumnezeire, care ocupă un loc *portant în concepția Sfinţilor 
Părinţi şi în teologia ortodoxă. Dacă rzascultarea. faţă de Dumnezeu a 
“produs în firea omenească alterare, stricăciune şi moarte, întruparea şi 

ascultarea desăvârşită a lui Hristos a produs în firea omenească asumată 
“de El, înnoirea, sfințirea, nestricăciunea şi nemurirea, pentru a ne-o 
putea oferi şi nouă curată, sfântă şi fără prihană 

1 Restaurarea firii omeneşti înseamnă readucerea firii la starea 
igonformă cu rațiunea firii şi la refacerea chipului şi la dăruirea virtuală a 
“asemănării prin bar, pe care o primesc acum oamenii prin Botez, atutici 
igîad se unesc cu tristos. Întărirea şi îndumnezeirea firii omeneşti 
“Hristos a făcul-o-'păiitrii noi, oamenii: “Pentru ei Eu raă sfințesc pe Mine 
“n suni "(loan 17, 19). “Hristos, desăvârşindu-Se, s-a făcut tuturor celor 
s6e-l. ascultă pricină de mântuire veşnică” (Evrei 5, 9). 
i. Faptul că natura umană a lui Hristos n-a fost de la început la. fel, ci 
:a avut în Hristos o devenire, deși a fost de la început fară de pâcat, o 
“Spune indirect Leonţiu de Bizanţ, făcând din aceasta transfigurare 
“repiaţă a naturii umane a lui Hristos, condiția desăvârsirii şi a îndum- 
“ezeirii noastre. L.eonţiu afirmă o primă unire a Cuvantului lui Dum- 
Shezeu cu firea noastră, dar precizează că aceasta n-a primit toate 
“bunurile din prima une, ci din iconomia ulierioară, care arc înțelesul 
unui proces, Dar întrucât. „prima unire reia este buza întregului 






















ide ci, întreaga mânțuire a noastră sau, îi Orice caz, ee mântuirii 
(DS, vol. 2, p. 627). 

Ș 3 Prin faptul că a enipostaziat-o, firea umană a lu, Hristos n-a ana 
“putu cădea ca firea lui Adam. Astiei, Fiul lui Dumnezeu a întări îi 
Bine “cortul uman”, creat după chipul Său şi ruinat prin Adaru. lisus ce 
Sin este acum un punct fix, neschimbabil prin cădere în ansamblul 


3, 


uman. În relaţii cu El se pot ridica și ceilalţi oameni din păcat și din 
moartea spirituală. 

Sfinţii Părinţi acceptă faptul că firea umană a lui lisus a avut 
afectele, care au pătruns în firea noastră după căderea în păcat, dar n-a 
avut şi păcatul însuşi sau posibilitatea de a păcăiui. De aceea ei afirmă 
că firea Lui are, din starea dinainte de păcat, nepăcătuirea, iar din cea de 
după păcat, afectele şi moartea. De precizat, în acest context, că Hristos, 
n-a activat decât afectele de durere, nu şi cele de plăcere. 

Rezistenţa lui lisus ca om în întrânare, rezistența Lui în toate 
durerile suportate a întărit firea umană. Prin această -rezistență; frea- 
umană a întărit în ea, în mod deplin, domnia spiritului, care constituie, 
în opinia unor teologi, o calitate esențială a Chipului divin din or Ca 
i Rol Boris Bobrinskoi). i 

“Din punct. de vedere dog acâasiă fălioire efectivă a-friii 
umane s-a pehecut prin faptul Că-fireă umână a fost subiectivată -de 
Persoana Fiului lui Dumnezeu, Care a revărsat în ea harul Său sau 
energiile necreate ale Duhului Sfânt, începând: cu Întruparea şi cuimi-- 
“nând cu Înălţarea la cer. Fără învățătura despre-energiile divine necreate, 
aspectul ontolo gic al mântuirii n-a avea consistență. Probabil de aceea, 
catolicii și protestanții, care TESping. “învăţătura despre har ca energie 
divină  necreată, nu vorbesc despre aspectul ontologic al Răscumpărării. 

În concluzie, putem spune că sfinţirea şi îndumnezeirea firii ome- 
neşti a Mântuitorului lisus Hristos cuprinde trei etape: 

- prima începe chiar la întrupare şi reprezintă consolidarea şi înăl- 
țarea ei prin unirea ipostatică, comunicarea însușirilor şi perihoreza sau 
întrepătrunderea şi în care desâvârşirea diinnezetască 1a chipul virtuților 
divino-umane în lisus Hristos: | 

- a doua, cea a îndumnezearii prin ascultare, prin jertfa pe cruce şi prin 
înviere, când trupul lui Hristos devine deplin pnevmatizat (Coloseni 2, 9); 

- a treia, după înălțarea la cer şi șederea de-a dreapta Tatălui, când 
firea umană a lui Hristos este înălțată la gradul maxim, ajungând în 
însăși intimitatea Sfintei Treimi, devenind î împreună-șezătoare cu Dium- 
nezeu (Sfântul Gugorie Palama). 
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„Astfel, prin înălțarea la cer Hristos, Dumnezeu şi om, este unul 
dintre noi pe scaunul slavei Sfintei Treimi, în maximă apropiere. şi 
intimitate de Dumnezeu. | | 


3, Aspectul recapitulativ al Răscumpărării 

Nedespărțită de cele două direcţii anterioare, opera răscunipără- 
toare a lui lisus Hristos are şi o a treia direcţie, îndreptată spre oameni, 
Ea se întemeiază pe faptul că Hristos cuprinde virtual în Sine pe toți 
oamenii, în tot ceea ce a făcut pentru noi, de la întrupare şi până la 
înălțare; pentru ca să ne-facă pe-toți părtaşi: de-roadele Sale mântuitoare.. 
El nu ne cuprinde pe noi toți anulându-ne ca persoane, ci suntem 
cuprinși în lisus Hristos relațional prin firea umană A Sa, care este şi 
firea . noastră. „umană, a-tuturor. Prin- omenitatea asumată, Mântuitorul 
„Hristos, 1 “tot ce ce. lucrează asupra firii Sale omenești, lugregiză virtual st E 
“asupra firii noastre a tuturor. = 
Așa cum mărturiseşte Sfânta Scriptură, Titus = fo Aa ne-a A 
“virtual în toate actele Sale măâribuitoăre, în EI noi am fost aduşi toți jertfă. 
bineplăcută lui Pumnezeă, am fost împăcaţi, îndumnezeiți, uniți virial 
CU Sfânta Treime, am murit şi înviat împreună cu, Histos (Galateni. 2 
19), împreună cu Hristos am murit (Romani -6, 8), împreună cu El ne- 
am îneropat (Romani 6, 4), am înviat (Efeseni 2, 5), împreună cu El ne- 
am urcat întru cele cereşti (£/eseni 2, 6), căci dacă am murit împreună 
cu Hristos, credem că vom şi vieţui împreună cu El (Romani 6, 8). În 
cultul ortodox acest adevăr de credinţă al recapitulării tuturor în Hristos 
este exprimat astfel: “Ten m-am îngropat împreună cu Tine, lristoase, 
astăzi mă scol împreună cu Tine, învund Tu; ieri m-am răstignit 
împreună cu Tine, însuți mă preamăreşte Mântuitorule, întru Împărăţia 
Ta!” (Canonul i vierii, Sfintele Paști). | 
_____ Plecând de la aspectul recapitulativ al răscumpărării, înțelegera 
mântuirea subiectivă sau personală ca pe o însușire sau împropriere prin 
voinţă şi har a ceca ce avem virtual de la început din lisus Hristos, adică 
o prefacere a unirii. virtuale cu El într-o unire actuală, prin credință, 
actualizând printr-o repetare tainică fiecare act prin care El a urcat cu 
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noi sau ne-a urcat pe noi virtual, pe treptele mântuirii. Ai cola 
Cabasila, Viaţa în Hristos). 

Sfântul Maxim Mărturisitorul, pe linia Şfântului fata şi a SBn. 
„dului Atanasie, precizează natura recapitulării noastre virtuale în lisus: 
Hristos: “Prin taina ascunsă de veacuri şi de generaţii iar acum desco-i 
perită prin întruparea adevărată şi desăvârșită a Fiului lui Dumne-zeu, 
Acesta a unii cu Sine după ipostas, în chip neîmpărțit şi ncames-tecaţ: 
firea noastră, iar pe noi ne-a fixat în Sine ca printr-o pârgă și ne-a: 
învrednicit să fim una şi aceeaşi cu Sine după omenitaiea Lui, după cum: 
am fost rânduiți dinainte de veacuri să tim în E] ca rnădulare ale irupului, 
Lui” (Ambigua, 7k.p. 97). i 

Referitor la e Ap virtuală, trebuie folosită noţiunea paulizi 
nă “Adam cel nou”. Mântuitonil lisus: Hristos, prin întrupare, deţine în. 
ansamblul umanităţii poziţia unui nou Adam, care ne cuprinde pe toţi, 3 
aşa cui ne-a Cuprins în el Adam cel vechi. El este un izvor din care; 
Drum viața cea nouă, deci are cumva existența noastră a tuturor î în: 
Sine, noi dobândim adevărata noastră viață, pe cea refăcută;-numai din: 
EI. Mai mult chiar, dacă din Adam cel vechi primim existența noastră. 
indirect, prin părinți, din Adam tel. nou primim. adevărata noastră . 
existență umană, fiecare în mod direct. i 

lisus. Hristos este Adam cel nou prin iul e că este şi i Fiul Tui, 
Dumnezeu sau “Omul cel dintâi”, anterior lui Adam, din care şi după 
cate şi-a primit și Adam existența şi singurul din care şi după care se ; 
poate reface şi acela după cădere, adică urrnaşii lui. 

Centrali: tea lui Hristos pentru umanitate şi pentru cosmos a iost 
consecvent măi ..„isită în Bigerica Ortodoxă și importanța ei este subliniată 
de considerarea lui Hristos ca Logos Pantocrator al umanităţii şi al Biseri- 
cii, care confirmă hristocentrismul teologiei şi spiritualității ortodoxe. 

Ca o concluzie subliniem faptul că cele trei aspecte sunt interde- 
pendente ŞI constituie în fond o lucrare-unitară; tot aşa cunr cele trei" 
slujiri ale Mântuitorului sunt unite între ele; de aceea în soteriologia 
ortodoxă (învățătura despre mântuirea obiectivă), accentul trebuie pus 
întotdeauna pe persoana Fiului lui Dumnezeu întrupat, lisus Hristos, 
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Dumnezeul - Om. Orice separare artificială între Persoana Mântuito- 
rului Hristos și actele Sale răscumpărătoare conduce la slăbirea conşti- 
inței prezenței lui Hristos în Biserică şi în Sfintele Taine şi dăunează 


pă spiritualității şi misiunii Bisericii. 


Diferențe confesionale cu privire la Răscumpărare 
1. Doctrina Bisericii catolice despre Răscumpărare este solidară 

“cu doctrina ei despre păcatul strămoșesc. Prin căderea î în păcat nu s-a 
alterat însăși natura umană, ci ea a pierdut doar grația divină. De aceea 
mântuirea nu constă, peniru teologia catolică, într-o refacere a naturii 
umane, Ci prin ea se restituie omului doar grația pierdută ş relația de 
pace cu Dumnezeu. 

În acest sens, deşi afirmă în ultimul timp că mâuituijrea realizată de: 
"Hristos trebuie privită dintr-un singur punct de vedere, teologia Catolică 
“reţine, din: înțelesurile ei multiple doar pe cel al satisfacției substitutie. 
Această teorie, de nuanță juridică a fost formulată de Anselm de 
Canterbury (Ț1109) şi a rămas dominantă în teologia catolică până 
astăzi, CU unele modificări aduse de Bonaventura ŞI Tema d Li 
pe Dumnezeu iar pentru aceasta l-a rămas dator să-L a satiaiicaiă 
Opera de rhântuire a constat în suportarea pedepsei de lisus Hristos, în 
locul oamenilor şi în satisfacerea onoarei jignite a lui Dumnezeu. 

Toma d'Aquino a adăugat acestei teorii două idei. noi: cea a 
satisiacției supraabundente şi cea a mentului infinit al lui Hiistos, 
câştigat prin jeriia Sa. Satisfacţia a reparat întreaga ofensă a păcatului 
iar meritele Lui infinite ne redau graţia sau darurile supraadăugate, 
pierdute prin păcat, deoarece meritele lui Hristos se depun în depozitele 
Bisericii; de aici şi denumirea Bisericii de depozit al harului detașat de 
pata Ca O o grație creată. 


—— -—— 


Critica concepției romano-catolice - | poa 
Deşi cuprinde câteva idei juste, precum ideea a a 


jertfei substitutive şi a preamăririi lui Dumnezeu prin jertta hi Hristos, 


—- 
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teoria catolică a răscumpărării conține o motivaţie și O argumentare € CTO-, 
nate care au grave consecințe pentru adevărul de credință. - | 
Doctrina catolică despre răscumpărare are la bază o idee greşită 
despre un Dumnezeu preocupat mai mult de repararea onoarei jignite, 
fie printr-o pedeapsă exemplară, fie printr-o satisfacție echivalentă. 
Ideea satisfacţiei o întâlnim la Tertulian şi Sfântul Ciprian în Apus şi 
reprezintă o gravă denaturare a învățăturii despre Dumnezeu, EI find. 
înțeles după modelul cavalerului medieval, care, pentru orice greşeală 
cerea satisfacţie. Potrivit teoriei satisfacției, raporturile omului cu Dum- 
nezeu sunt privite în spirit exclusiv juridic, neduhovnicesc,--ucrarea: 
mântuitoare a lui Hristos nu mai are consecințe ontologie asupra firii 
omenești, de restaurare, vindecare și îndumnezeire a firii umane'a 
Mântuitorului, chiar de la întrupare, pentru că grația o merită şi o câştigă 
lisus Hristos abia la sfârşitul operei mântuițeare, ca o recompensă. 
Doctrina catolică este ubilaterală--şi- pentru” că. priveşte nuimai 
latura negativă, nu şi cea pozitivă a lucrării mântuitoare a lui Hristos. Ea 
se referă doar la direcția acesteia spre Dumnezeu, renunțând la direcţi 
spre firea omenească a lui Hristos şi spre toți oamenii, : ---- —=--— 
„- Din cele patru momente fundamentale prin - care Hristos a 
restaurat omenirea, catolicii accentuează doar:jertfa de pe cruce. 
„Deşi unii teologi catolici se îndreaptă astăzi spre o înţelegere 
ontologică a Răscumpărării (G. ILhissing) -iar. alții reformulează în 
termeni noi teoria satisfacţiei (Karl Rahner), totuşi aceasta a rămas în 
catolicism încă deosebită de înțelegerea ortodoxă, (Pr. George Remete, 
op. cil., p. 248), cu atât mai mult cu cât resping în continuare învățătura 
energiilor divine necreate, esențială sta înţelegerea aspectului 
ontologic al Răscumpărării 
a A În concepția protestantă răscumpărarea realizată prin jertfa de 
pe cruce este înțeleasă ca suportarea din partea lui Hristos a mâniei şi a 
pedepsei lui Diimnezeu, Prin jertta pe cruce, Mântuitorul împacă şi 
îmbunează pe Dumnezeu, Cel mânios pe noi, aducând satisfacție în 
locul nostru dreptății lui Dumnezeu. 
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După Luther, lisus nu are inițiativa jertfei, El suportă în locul 
nostru pedeapsa şi mânia lui Dumnezeu, care se revarsă peste toți fiii 
mâniei şi neascultării. În jertfa lui Hristos pe cuce sunt biruite puterile 
nimicitoare ale păcatului, morții şi Satanei, de care mânia lui Dumnezeu 
se foloseşte ca de nişte instrumente nimicitoare. 

Pozitiv în concepția lutherană este accentuarea păcatului î în care se 
află omenirea şi care atrage mânia lui Dumnezeu, precum şi înţelegerea 
mântuirii ca o împăcare cu Dumnezeu. În esența” ei, însă, concepția 

protestantă este tributară catolicismului prin ideea de satisfacție şi suferă 
de aceeaşi unilaterălităte, deoarece nu-are în vedere direcția mântuitoare 
a operei lui Hristos, îndreptată spre tirea omenească și spre toți oamenii. 
În vechea teologie lutherană dispare ideea eliberării în Hristos de 
—puterile răului, mântuirea fiind înţeleasă Că un act pur juridic iar în 
teclogiă protestarită-libe Jiberală din secolul al XIX-lea, nu se-menţionează 
nimic despre înnoirea în Hristos,:ci doar dă o înnoire morală pe care o 
simte credinciosul în credința în Hristos, ca o schimbare de dispoziţie 
sufletească. Deci: operă de mântuire :are_ doar un. înțeles subiectiv, prin 
care credinciosul curidaşte marea iubite a lui Eumnezeu. 

Teologia protestantă mai nouă se întoarce prin uni! icologi (Paul. 
Althaus) la înţel&aerea jertfei de pe cruce ca jerifă de ispășire obiectivă 
pentru noi, dar accentuând unilateral importanța crucii și dezvoltând 
chiar o teologie: crucii. Recent, W. Kiineth a elaborat o teologie a 
învierii, admițând că abia prin înviere crucea devine un fapt mântuitor, 
dar el a fost acuzat de triumfalism de către lutherani, pentru că, în 
concepția lor, Hristos numai ca învins învinge, numai ca victimă Hristos 


este VICtOrIos. 








Critica concepției protestante 
____ Mânbuirea este concepută, în teologia protestantă în toate 
vatiantele ei, ca o amnistiere juridică exterioară, tără să se facă referire 
la o refacere sau restaurare ontologică a firii umane în Hristos. 
Ca şi teologia catolică; cea protestantă explică juridic jertia lui 
Hristos, fără referire la natura Sa umană, ci numai la Dumnezeu, jertia 
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de pe cruce apărând ca ceva exterior, ca un spectacol uimitor, ca nu 
cumva omul să creadă că a fost ieriat fără judecătă, 

„ Mântuirea. obiectivă fiind. realizată exterior se pierd din vedare 
aspectul ontologic şi cel recapitulativ. Nu se vede necesitatea de a sta în 
relație de comuniune personală cu Hristos, pentru a face actuală Cuprin- 
derea noastră virtuală în Hristos, 

Împreună, teologia catolică şi cea protestantă, consideră că [isus 
Hristos a reahzat mântuirea în mod exterior, juridic, nu în Sine, în trupul 
Său, pentru a restaura firea umană şi-a 0 ali în Sine jertiă bine- 
plăcută lui Dumnezeu. . 

Sfnțu Părinți răsăriteni susțin în hr ni unanim că, “a marea Sa. 
iubire de oameni, Hristos S-a făcut ceea ce suntem noi pentru ca noi să, 
ne facem prin har ocea ce este EI prin. fire, dkamnezei; (Sfântul Irineu, 
“Împotriva ereziilor”, Cf. pr.prof. loan Ică, op. îi; vol, 2; p:63), rs ag 

Teologia apuseană nu-acceptă mântuirea-gă testaurare sau fefiiei: 
re a firii umane şi ca început al îndumnezeirii, deoarece după catolici fi-. 
rea omenească în păcat n-a fost afectată cu niniic, deci nu are:nevoie: de; 
restaurare, ci doar de restituirea darurilor sugranaturale san -a graţiei. 
create. După protestanți firea urnană fiind:alterată complet nu mai poate” 
fi nicidecum restaurată, ci doar îmbrăcată din” exterior” îni neprihănire, 
fără vreo modificare a naturii umane. își 

Faţă de aceste concepții unilaterale, exierioriste şi juridice, învaţă, 
tura ortodoxă se prezintă ca o viziune completă şi duhovnicească a:! 
operei de mântuire săvârşită de Domnul Iisus Hristos, 
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VINIL. DUMNEZEU SFINȚITORUL 

1, Relaţia dintre tuălțarea lui Hristos şi coborârea Duhului Sfânt 

Înainte de a prezenta învățătura de credință, despre mântuirea 
subiectiva sau îndreptare, trebuie analizată relația dintre iconomia -sau 
Iucrarea Fiului lui Dumnezeu întrupat şi iconomia sau lucrarea Duhului 
Sfânt, Cel care s-a pogorât la Cincizecime, întemeind Biserica, “trupul 
hu Hristos”. 

Prin cele patru acte mântuitoare _(întrupare, jertfă, înviere şi ȘI 
înălțare), au T0 turate în îea umană a lui Hristos toate piedieile, 
“care Stăteau în calea unirii noastre cu Dumnezeu, punându-se î în trupul 
Său îndumnezeit temelia mântuirii noastre, de care ne împărtăşim ptin 
Sfintele Taine. Prin Prin aceşte pairu acte Hristos a realizat virtual, Obiectiv 
în trupul Său îndumnezeit mântuirea, îndumnezeită-fiGăstră- după hi 
punân TCEpUL învierii şi înălțării noastre la viata de comuniunea a ă 
Sfintei Treimi, a trecerii noastre din moartea spirituală la viața în 
Hnistos, Cel care este “Paştele” nostru. Toate s-au petrecut ol obiecţiv. şi 
real în Hristos;- -dar actual aceasta. se 7 ra în oi” numai prin 
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înălțat, plin de Duhul Sfânt. 
- Hristos ne mântuieşte subiectiv şi actual mpărtășind puterea Sa mân- 
tuitoare prin trupul Său îndumnezeit, pe care îl primim priii Sfizitele Taine. 
Sfântul Apostol Pavel, care e nu l-a cunoscut personal pe Hristos 
istoric, rrs-a întâlnit” cu Hristos cel înviat pe drumul Damascului, 
spune: “Chiar dacă L-am cunoscut | pe Hristos după trup, acum nu-L, mai 
cunoaștem decât după duh”;chiar şi cei doi ucenici în druzn spre Emaus, 
L-au cunoscut pe Hristos abia la frângerea pâinii (Luca 24, 13-14). 
Aceasta a fost prima Liturehie săvârsită de Hristos după înviere, prin 
care 1-a pregăiii pe ucenici să-L primească după dub, adică euharistic. 
sau sacramental. Trebuia mai întâi ca Hristos să realizeze mântuirea 
obiectiv, să câştige harul mântuitor în firea sa omenească, pe care a 
deschis-o total prin jertfă şi înviere, să se înalțe cu trupul la cer şi apoi să 
trimită pe Duhul Sfânt, care ne împărtășește harul câștigat de lisus 
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Hristos şi prin care Duhul Sfânt ni-L sălășluieşte î în noi şi ni-L face 
pururea prezent pe Hr Hristos. 

FLa Cincizecime, Pogorârea Duhului Sfânt, se pune început sălăs- 
Juirii trupului înduranezeit al lui Hrist ului îndumnezeit al lui Hristos, mai întâi în Sfinţii Apostoli iar 
apoi în toți cei care au crezut în E] şi astfel ia ființă actual Biserica, prin 
extinderea trupului înviat si înălțat al lui Hristos în toți cei care au crezut 
în El, făcându-se trecerea de la obiectiv la subiectiv, de la virtual la 
actual. În acest sens, Pogorârea Duhului Sfânt este finalizarea ucrării 

mântuitoare a lui Hristos, începută la întrupare, prin extinderea lui Hris- 
-tosân toţi cei.ce cred şi-apariția trupului eclesial -al ui Hristos, Biserica. - 
Parintele Stăniloae considera că Biserica este actul cinci al acestei 
opere de mântuire, începută la întrupare şi continuată prin jertfă, înviere 
-şI- înălțare;- acest. „act. încheie lucrarea. lui.-Hristos în noi înșine, prin 
'sălășluireajui Hristos în ni. (7[ D.0, vol. 2,p. 195), 
+» — Prin-extinderea lui Hristos în nor la Pogorârea Duhului Sfânt a au 
Joc două evenimente importante: 1a unţă Biserica şi începe procesul de 
mântuire. și- îndăumnezeire prin: uirea lui Hristos. în noi. De aici 
rezultă inseparabititatea dir dintre-mântuitea subiectivă-ş şi Biserică. pi. 
„- Tot de aiei rezultă şi relaţia strânsă dintre Jggagea Fiul, ntrupră 
și lu lucrarea: Duhului. Sfânt, - care. nu. este aliceva decât o reflectare a ! 
relaţiei interioare, perihoretice din sânul Sfintei Lreimi dintre Fiul şi Du- 
hul. În ieonomia mântuirii lucrarea Unuia pregăteşte pregăteşte venirea şi lucrarea 
Celuilalt. Astfel, în Vechiul Testament Duhul Sfânt pregătește prin 
prooroci, venirea în trup și lucrarea-de-mâniuire_a Fiului iar. în- Noul 
Lestament Fiul pregăteşte pogorârea și ucrarea Sfântului Duh, d de 
aztuălizare şi finalizare a lucrării mântuitoare a lui Hristos în noi. 

Dacă în timpul vieții pământeşti a lui Hristos relația oamenilor cu 
Duhul Sfânt nu se realiza decât prin Hristos, după Cincizecime relația 
cu Hristos nu se realizează decât în şi prin Duhul Sfânt, în Biserică și 
ariei Sfirtele Tolrie. 

Relaţia dintre înălțarea la cer a lui Hristos şi sălăşluirea Lui î în noi . 
prin pogorârea Duhului Sfânţ la Cincizecime este. prezentă în Evanghe- 
lia Sfântului loan, cap. 15-17. Hristos trebuia să se înalțe la cer pentru că 

















62 


“Tuczul pe care Mi l-ai dat să-l fac, | mata (Joan 17. 4) şi pentru 
ca să ne trimită pe Duhul Sfânt (loan 16, 2 . De aceea înaile de 
înălțarea la cer Hristos spune Ucericilor Săi: “Nu vă VOL lăsa orfani... 
"(oan T4, 18-19). Prin „ultimele sale cuvinte Mântuitorul ne încredin- 
i6ază că pini Duh prin Duhul va fi purari_ eu poi până la stBrșiiu[ veacurile 
(Matei 28.20). 

În mod tai lisus Hristos cel înviat este acum mai prezent 
decât atunci când se afla pe pământ, pentru că atunci era doar un 
partener de dialog, acum însă este prezent tainic dar real în inimile 
tuturor celor ce cred în E] şi în special în cei ce primesc Sfintele Taine. --.: 

După înălțarea la cer a lui Hristos, Duhul Sfânt esie acum prezent 
şi lucrător pentru sfințire. noastră dar şi pentru a face mai simțită: 
prezenţa lui Hristos. în noi. În acelaşi timp Duhul Sfânt vine la noi piin; 
“trupul înviat şi pnevmatizat al lui Hristos, căci EI e-“Duliul Fiului”, aşa 
încât venirea Duhului Sfânt la noi înseamnă concomitent şi. teze 
Guhovnicească a Mântuitorului în noi. 

Sin S Serafim de Sarov) afirmă: * scopul vieţii creştine este: 
«dobândirea Duhului Sfânt; cu cât duhândim sau simțim mai mult harul 
Duhului 1 Sfânt, Ca at mai anul ÎI simţina ŞI-L. avem prezea pisi 
în inimile noastre. 

Prin câştigarea Duhului Sfânt nu înseamnă că Fgiilosi îşi PEEL ra 
centralitatea în viața creştină, pentru că Hristos este şi rămâne pururi 

“viața noastră” (Coloseni 3, 4), numai că L)uhul Sfânt este Cel care ni-L 
îmmpărtăşeşte şi face tot mai prezent în noi pe Hristos, deoarece E] ne : 
curățeşte “de toată întinăciunea”, făcându-ne capabili să-l primim pe 
Hristos-în-noi-—Prin- Duhăt- Sfânt suntem în comuniune cu întreaga : 

Sfâută Treime aşa încât viața în Hristos este totuna cu viața în Duhul 
Stânt şi invers, deoarece viața creştină este în acelaşi timp bristocen- i 
trică; dihovnicească şi bis ceată 
„Nici un Sfânt Părinte mu afinnă că după înălțarea la ce şi” 
pogorârea Duhului Sfânt Hristos trece cica ot dimpotrivă, * 
Duhul Sfânt rămâne ascuns scuns ca persoan ă pentru a ni-l putea face prezent 
pe Hristos. “E falsă imaginea unui Hristos în cer şi a Duhului Sfânt în 
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“Biserică, afirmă părintele |Sfăniloae, bentru că nu ia în serios unitatea 
 “Barsoanelor treimice...Un alt fapt Care arată unirea indisolubilă între 
:prezența şi lucrarea Duhului şi a Fiului în noi este că lucrarea Duhului 
;constă în a ne face tot mai mult după chipul Fiului, adică fii adoptivi ai 
“Tatălui. lar aceasta înseamnă că Însuşi Fiul îşi imprimă tot mai adânc 
Persoana Sa ca model activ şi eficient în noi.” (I.D. 9. » Vol. PA p. 197- 198). 


„iz 


Zi, Învățătura ortodoxă oala barul duinezeiese | 
Doranului “Hristos o dobândim prin har, credinţă ȘI faţ forte tu bune şi prin 
(OD aiiapaz Ie 1 
merarea Duhului Sfânt în Biserică, prin care ni se împărtăşeşte harul 


divin. Credinta si faptele b reprezintă condițiile subiective_ale 
Andreptării jar harul divin constituie condiția obiectivă. El ni se împăr- 


tă șeşie în dar de către Duhul Sfânt, ca energie rgie dumnezeiască ŞI Care ni-L 
 faceprezent pe Hristos în noi. 


După învăţătura ortodoxă harul este energia sau hicrarea_necreată 


dumnezeiască, câte izverăşte din ființa lui Dumnezeu, unul în Lrewme, 

“prin Care Dumnezeu împărtășește oamenilor ațutorul, viața şi sfinţenia 

Sa. EL este comunicat oamenilor şi de Fiul și de Duhul Sfânt. În virtatea 

aptoprierii însă, se atribuie în special Duhului Sfânt acțiunea de împăr- 

C-AR De aceea în teologie afirmăm că lucrarea de sfințire a 
amerulor şi a cosmosului în general aparține Duhului Sfânt. 

Harul mântuntor este darul sau iubirea lui Dumnezeu față de noi, 
iubire pierdută prir prin păcat şi recâştigată prin lisus Fristos şi care s-a 
revărsat în noi prin Duhul Sfânt. Izvorul concret al harului în Biserică 
este umanitatea îndumnezeită a lui Hristos, care după invierea din morţi 
s-a umplut total de energiile divine necreate. 

Persoanele treimnice, „prin care se Anat EsT și actualizează, harul c duna- | 
nezeiesc mântuitor nu este detaşat de Persoana lui Hristos Os şi nici de i de 
Persoana Duhului Sfânt, el făcând în noi prezenţi atât pe Hristos cât și 
pe Duhul Sfânt. Aşa cum s-a afirmat anterior, ca energie dumnezeiască 
mântuitoare şi sfinţitoare, harul aparține în mod special Duhului Sfânt și 














G4 


de aceea pe Duhul îl invocăm. în rugăciuni şi îndeosebi în epicleză 
iii eee Ei 2 ceapa Mere 
Duhul ul Sfânt, în însă ca lucrare şi m nu ca Persoană, Bind însăși maia însăși prezența 
Duhului Sfânt în noi, înconjurat de prezența rezenţa lui Hristos. 

Harul ul moântuior fiind câstigat de Fristos este numit şi harul li 
Hristos: “Harul Domnului nostru Jisus Hristos şi dragostea lui Dumne- 
zeu şi Tatăl și împărtăşirea (comuniunea) Duhului Sfânt să fic cu voi 
toți” (binecuvântarea apostolică. II Corinteni 13, 13, intrată în Sfânta 
Liturghie). [De aceea se folosesc alternative expresiile: suntem în har sau 
în Duh prin comuniunea cu Hristos sau suntem în Hristos prin împăr- 
tăşirea de Duhul Sfânt. Nu se poate spune că întâi intrăm în comuniune 
cu Hristos şi apoi primim harul sau Duhul şi nici invers. Acestea două 
se petrec simultan, Opera lui Hristos şi opera Duhului Sfânt sunt 
inseparabile:- Hiistos creează unitatea trupului Său tainic prin Duhul 
Sfânt iar Duhul Sfâni se comunică persoane! or umane prin Hristos. 

„_-- Duhul'de este comunicat prin Fiul şi El ne face cunoscut pe Fiul. 
Astfel, Fiul este “Capul Bisericii, care este trupul La” iar- Duhul este 
“Cel ce umple totul în toate.” ( “foseni (Ne 3 9 i -: 
 (Sntul oa Dareset explică rela interioară din sânul Sfigte 
Treimi: “Fiul este-chipul Tatălui și Duhul-este chipul Fiului” iar Sfântul 
Grigorie de Nyssa afirmă: “Nu: se cugetă la Tatăl fără Fiul, nu se con- 
cepe Fiul fără Duhul Sfânt, căci este imposibil a ajunge la Tatăl fără a fi 
ridicat de Fiul şi -este imposibil de a numi,pe lisus Domn, decât în 
Duhul Sfânt”. 
fSfântul Sume Simeon Noul Tes; Leold xprimă acest lucru şi mai lămurit 








casă, adică la Tatăl, Sfântul Duh este cheia care ne ne jad . această ușă. 
Această castă afirmaţie exprimă foarte bine viziunea teologiei ortodoxe, de- 
oarece Duhul Sfânt vine de la Tatăl și se odihneşte peste Fiul, revărsân-- 
du-se în Biserică, cea care este trupul lui Hristos. 

Învățătura că Sfântul Duh este Persoană ne fereşte de orice pericol 
de a considera puterea cu care cunoaştem pe Dumnezeu şi ne îndum- 
nezeim, ca o putere a noastră, -Pe de altă parte, faptul că Duhul pe care 


65 


pi-L comunică lisus Hristos nu este însăşi persoana Duhului Sfânt, ci 
|ucrarea “Lui, arată că una este purcederea eternă a Duhului Sfânt în 
sânul Sfintei Treimi şi altceva trimiterea Lui în lume, adică în Biserică 
și în omul credincios de către lisus Hristos. Tocmai pentru că s-a făcut 
această separare între Hristos şi Duhul Sfânt s-a ajuns în Biserica 
Romano-Catolică la învăţătura greşită despre Filioque. Prin această 
concepție Duhul Sfânt rămâne ca Persoană exterioară lui Hristos şi nu- 
şi mai are centrul de gravitație în Hristos, ci în EI î însuşi. 

Duhul Sfânt nu ne dă ceva propriu numai Lui,-ci dumnezeirea 
comună a celor trei- Persoane, înțel&gând aici prin duninezeire, în sens 
palamit, nu ființa dumnezeiască însăşi, ci energia care izvorăşte din 
ființa dumnezeiască. Harul este tocmai această dumnezeire comună a 
celor trei Ipostasuri, de care ne face părtaş Duhul Sfânt: În plenitudinea 
zica s-a: împărtăşit Tamii la Cincizecirie.. Ea poale “fi fumită Pi 
Sfânt: după totalitatea energiilor Sale iaca: spre lume. 


Bar şi daruri 

— Actualizarea barului divin sau a  mhuezlâst îcpărtăşite: se E aă 
în darurile Sfântului Duh sau simplu daruri. Biserica are.de la Cincize- 
cime toate darurile Duhului Sfânt, chiar hiar.dacă nu sunt făereu acmalizare, 
ca efecte sau rodiri ale lucrării lui. „Membrii Bisericii se bucură de unele 
sau de altele dintre daruri, după însuşirile lor naturale. Aceste daruri nu 
dau prin ele însele îndreptărea omului. Aceasta o dă barul arul îi totalitatea 
lui, de la început, înainte de a se actualiza în daruri. Ele desăvi desăvârşesc pe 
omul îndreptat. Acolo unde sunt ele este deja semn că omul s-a îndrep- 
tat, că e pe calea desăvârsirii, fiindcă rădăcina lor este harul. Prin urmare 
nu există nici o separație între har şi daruri. 

- Darurile reprezintă înflorirea variată a bogăției nesfârşite a haru- 
lui, i, deşi une: UNCOrI se e împărtășesc prin. acte deosebite (ierurgii), ca șă se evi- 
denţieze faptul că nu depinde numai de om actualizarea harului în daru-: 
ri, Ci şi de o mișcare a harului, adică de o mişcare a lui prin Duhul Sfânt. 

Teoloaia ortodoxă nu face o separație între aceste daruri (Galateni 

5, 22) și hau “harul îndumnezeitor, înseamnă, în geferal, pentru teolo- 
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gia ortodoză, t oață bogăţia naturii divine, înimcât se comunică oare; 
nilor, este dumnezeirea care se revarsă în afara esenței şi se dăruieşte 
natura divină la care participă oamenii prin energii. Sfântul Dufi, sursă 
unică a tut tuturor dar darurilor necreâţe şi infinite, primeşte toată toată mulțimea dă 
numiri Care pot. e pot î a aplicate > harului. Harul, fiind această dumnezeire este 
unul iar darurile în care se manifestă eficienţa lui sunt nesfârșiie. $ 
Aşa cum reiese şi din termenul grecesc “haris”, acesta se dă” Î. 
începutul credinței ca un bloc aurifer, imposibil de împărțit. În har ni 
există secţiuni verticale (graţia prevenientă), sau orizontale (graţia sufi- 
cientă), cum a lost înopărțit - de -Scolastică -şi reprezintă în teologia 
apuseană 0 adevărată ştiinţă. În 1 Răsărit harul se prezintă ca un întreg; 
de-viață-făcător și de-stințenie-dătător, generator el însuşi de harisme. i: 
Duhul Sfân t, adică energia necreată- a. îtinţei divine pe care '0: 
aduce E în inima Basie: ne şi uneşte în Trupul cel unic al lui Hristos? 
în Biserică, dar ne şi confipurează şi promovează: ca persoane deosebite. 
șI divers înzestrate, a. p 
( Sfântul. Vasile. CI MaE al dup "sălile cu 
păstrarea area diversităţii al Duhului Sfânt: “E] este total prezent în fiecare și 
peste tot”, astfel încât Sfântul Duh promovează şi pecetluieşte comuni. 
unea eclesială, după chipul şi din puterea Prea Sfintei Treimi. EI revatsă 
peste toți harul Său şi pe toți îi aduce la regăsirea legăturii dragostei 
intre ei, cu ajutorul şi cu puterea care vine de la Tatăl, prin Fiul, în 
Duhul Sfânt. 











3. Deosebiri confesionale cu privire la har = 

a. Doctrina romano-catolică defineşte harul divin (graţia divină 
za o putere dumnezeiască creată, ca un dar divin supranatural dar creat, 
rin care ne însuşim meritele lucrării mântuitoare săvârşite de lisus 
Tristos şi prin care ne unim cu Dumnezeu și participăm la viața Sfintei. 
[reimi. Întrucât grația este un dar supranatural creat, nu mai constituie 
srezenţa lui Dumnezeu în noi, ea nu ni-l împărtăşeşte pe Dumnezeu 
nsuşi, pentru că nu deține însuşirile funței lui Dumnezeu; nu este 
jeşnică, necreată, dumnezeiască, şi îndumnezeitoare, ci un dar creat. 
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„ Pentru teologia ortodoxă harul ca energie divină nu există prin 

“creaţie, ci veşnic în Dumnezeu, aşa, cum există iubirea în noi virtual ca 

energie şi putere de a iubi şi pe care n-o creăm noi atunci când iubim E 
cineva, ci-numai 0 actualizăm. 

Dacă harul este un dar creat el este detaşat de Durariezeu şi atunci 
nu mai putem vorbi de prezenţa lui Dumnezeu însuşi în har, cel mult 

| putem vorbi de o prezență creată, însă atunci rămânem la distiţă de 
Dumnezeu. 

Teologia catolică distinge între grația crai şi grația necreată, 
ultima fiind însuşi Duhul Sfânt, numit aşa în calitate de cauză a grației 
create în sufletul nostru, deci autorul graţiei din noi. Atunci când sufle- 
tul conlucrează cu această graţie creată, ia naştere în el o lucrare, care nu 

-este teandrică, divino-umană, ci o lucrare în care se uneşte energia uma- 
-nă creată cu energia SUIE creată, astfel că sufletul se menţine tot în 
“sfera creatului. 

Utilizând Soia oretuztă de filosofia aristotejică/ dir 
substanță şi accident, catolicii consideră că grația nu poate fi substanţă, 
căci atunci s-ar adăuga substanței divine sau substanței sufletului, lucru - 
imposibil. De aceea ei consideră grația ca un accident creat, o » caliiaie | 
infuză sau un habit inerent sufletului. 

Dar dacă harul este un accident creat, cum Sari aparține el unei 
substanțe necreate (Dumnezeu)? Catolicii afirmă că grația este o putere 
pe cate o ţine Duhul Siânt în dependenţă de suilet, ca un accident pe 
lângă suflet, nefiind nici a unuia, nici a altuia, ci a amândorura. E totuşi 
de neconceput ca o putere să fie un accident al unei substanţe şi totuşi să 
nu fie-din-ea, nici-din-aceea-care o susţine lângă ea. | 

După Conciliul al Il-lea de la Vatican există un progres 
înțelegerea grației; aceasta nu mai este depozitată în Biserică, ci în 
Colegiul Episcopilor. Episcopatul Catolic a fost conceput ca un sacra- 
ment, care joacă şi rolul de izvor şi depozit al grației. Prin aceasta, însă, 
centrul de gravitație al grației a fost mutat de la Dumnezeu la om. (Pr. 
prof. Dumitru Popescu, Ecleziologia romano-catolică după docu- 
mentele Conciliului Vatican II, în rev. “Ortodoxia”, 1972, nr. 3, p. 350). 
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* “Neacceptând învățătura palamită despre energiile divine necreate, 
4 atit dar nu separate de ființa divină şi ipostasurile treimice, doctrina 
“ catolică nu numai că menține distanța dintre om şi Dumnezeu, dar nici 
mu poate explica prezența reală a lui Hristos în Sfânta Fuharistie şi nici 
participarea noastră reală la Hristos prin Duhul Sfânt. 

b, Doctrina protestantă despre har este la fel de eronată ca și cea 
romano-catolică. Din opoziţie față de catolicism, care separa harul de 
Dumnezeu, socotindu-l un dar supranatural creat, protestanții au ajuns 
în extrema opusă, confundând harul cu Duhul Sfânt. E1 afirmă că harul 
este însăși revărsarea Duhului Sfânt (Karl Barth), care ne deschide ini- 
mile şi ne face capabili de primirea cuvântului lui Dumnezeu, ptin care 
de fapt primim harul ca iertare sau achitare de pedeapsă din partea lui 
Dumnezeu. De, aceea protestanții vorbesc mai puţin de har şi mai muult 
de Duhul Sfânt şi de cuvântul lui Dumnezeu, deoarece-L “Duhul. este=Cel. 
care e face via cuvântul divin în noi, ca iertare sau grație. apa si 

“Paul Althauss afinmă că prin Duhul Sfânt nii vine în noi O aa 
dumnezeiască, ci însuşi Duhul ca persoană, care-se -face stăpân -peste 
noi. Pe această cale, însă, teologia protestantă rămâne-ancorată în teoria: 
predestinaţiei; după care Dumnezeu face totul în procesul mântuirii, 
omul rămânând total pasiv... ze 

“Dacă la catolici Dumnezeu în îotregiine te ded ue la 
protestanți întreg Dumnezeu este imanent prin bar ca şi cuvânt de 
jertare al lui Dumnezeu către noi. Cu toate acestea, E] este neputincios 
să transforme real pe necredincios, care rămâne şi după botez “simul 
justus et peccator” (concomitent drept şi păcătos). 

Şi în ceastă concepţie credincioşii rămân la distanță de Dumne- 
zeu, ca şi în cea romano-catolică. De aceea în protestantism nu mai 
poate fi vorba despre sfințirea naturii umane, iat prezența Duhului Sfânt 
este redusă la sufletul omenesc,-ţlescoisiderând trupul omenese ca fiind 
corupt şi pervertit de păcat, şi în solidaritate cu acesta, întreaga înaterie a 
cosmosului. Pe de altă parte, deoarece Duhul Sfânt este desprins de 
Hnstos, El se confundă cu subiectivitatea umană şi se iau propriile 
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“speculații drept descoperiri ale Duhului, cum se întâmplă astăzi în 
„speciali în cultele neoprotestante. 
'. În ultima vreme, datorită mişcării ecumenice, i EP protestantă 
a început să utilizeze noțiuni din vocabularul ortodox (ca de alttel şi 
romano-catolici după Conciliul Vatican II), să afirme prezența Duhului 
Sfânt în creație, din cauza crizei ecologice actuale, despre posibilitatea 
-sransfigurării naturii umane. Teologi protestanți ca Jârgen Moltmann au 
început să dezvolte o pnevmatologie foarte apropiată de cea ortodoxă, 
(Pr. prof. Dumitru Popescu, Curs de ' cae coosrauica şi Sunbalice, 
“mol. 2, p. 44). Ei 
Rămâne de văzut dacă (N oua protestantă, ca de altfel ŞI cea 
catolică, va putea renunța într-o zi, la doctrina eronată a lui Filioque, 
- care prevează nu numai aspra dogmei trinitare, ci aşa Ciim s-a A puiut 
: “observa a Şl asupră înVățăhii despre hat şi îndreptare. EI, 
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IX. RAPORTUL DINTRE HAR SI 
LIBERTATEA OMULUI 


Î, însuşirile harului divin 

a. Harul este absolut necesar pentru mântuire 

Omul mu poate intra doar prin puterile sale în comuniune căi 
Dumnezeu, iar odată intrat în această această comuniune el are nevoie continuă. 
de bar pentru a rămâne în ca şi pentru a progresa pe drumul virtuții. Este 
nevoie de o legătură voluntară cu Dumnezeu. aşa cum nc învaţă Mâa: 
tuitorul H Hristos: “Fără Mine nu nu puteți face nimic” (Ioan 15, 5)> sa: ră 

Temeiul acestei învățături este biblic: “De nu se va naşte cineva! 
din apă şi din Duh, nu va intra în împărăția cerurilor” (Joan 35) 
“Rămâneţi întru Mine şi Eu întru voi; precuin molădița nu poate să aducă, 
roade de la sine, dacă nu rămâne în viţă, tot ia ia voi, dacă nu rămâne; 
întru Mine” (loan 15, 4).. = "tă 

Necesitatea absolută a harului în procesul mântuirii sdiieztive salii 
îndreptării este evidenţiată -şi de Sfinții Părinți: : PLECI pestele sui 
poate vietui fără apă sau precum nimeni nu poate 
tot astfel, fără Domnul lisus şi fără conuezarea puterii duronezeieşti, ui mu 
este cu putință a înțelege tainele și a fi creștin desăvârşit” (Sfânt Sfânni 
Macarie cel Mar) Omiia XVI 10) 
“Opinia lui Pelagiu, după care harul e numai relativ eolser piată 
mântuire, a fost condamnată de Biserică. Considerând că barul doar: 
ajută la o mai uşoară realizare a binelui, care, de fapt poate fi realizat șia 
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mântuire, înfăptuită de Hristos. 


b. Harul se dă pratuuit de la D 
Fiind darul lui Dumnezeu, harul nu este obținut de noi + 


Dumnezeu pentru anumite fapte ale noastre. Sfântul Apostol Payglă 
învață: “Si sunt îndreptați în dar, cu harul Lui, prin răscumpărarea dă 
întru Hristos lisus” (Romani 3, 24); “Căci sunteți mântuiţi din dar, pri 
eredini, şi aecasta mu este de la vol... „al lui Dumnezeu este harul, nuă 
din fapte, ca să nu se laude cineva? "(Efeseni 2, 2,8) A 


Harul ca şi iubirea lui Dumnezeu, își păstrează însuşirea de dar 
gratuit în îdate etapele vieții noastre în Hristos, de la pruncie până la 
măsura. plinătății lui Hristos. 
- Opinia semipelagiană după care omul începe lucrarea mântuirii 
e, personale lar harul vine pe urmă spre întărirea puterilor_sale 
nafuitale este greşită. “Desigur, afirmă Andruţos, în om au rămas unele 
puteri spirituale şi morale, apte de utilizat în procesul mântuirii, iar cel 
„care înfăptuieşte binele moral poate primi mai uşor mântuirea oferită în 
dar, decât cel ce vieţuieşte în fărădelege. Este î însă cu totul neîntemeiată 
şi condamnabilă credinţa că aceste puteri constituie puntea pe care omul 
natural trece cu..de la sine putere în împărăţia harului. Între matură și har 
există o mare prăpastie şi numai prin puterea dumnezeiască e posibilă 
trecerea din împărăția naturi în cea a harului” Dogmatica trad. de pi. 
Dumitru Stăniloae, p.240). : | 
EC Harul divin-este ee ala 
El este oferit tuturor oamenilor de Dumnezeu, cet! pe toți 


la, mânfuire. Sfântul Sfântul Apostol Pavel învață: “Dumnezeu. voiește Ca toți . 
oamenii să se mânuiască. şi la cunoştinţa adevărului să vină” (| Timotei “ 
2, 4). Dacă nu toți oamenii se mântulesc, acest luciu se datorește 
libertăţii omului, care poate. primj. Saua refuza Chemarea: “Jată, Eu stau la 
uşă $ şi bat...” (Apocalipsa 3, 20). 

Deşi este general, harul nu forțează pe 1 nimeni şi nu lucrează 
irezistibil. Dumnezeu, cunoscând din veci pe cei care vor primi harul şi 
pe cei care nu-l vor primu, 1- a rânduit din veci, pe unii la fericire iar pe 


alţii la osânda veşnică. 
Sfânta Tradiţie, prin glasul Sfinților. Părinţi, confirmă necesitatea 











colaborării noastre libere. cu harul: “Dumnezeu nu constrânge pe nimeni 
dar dacă Dumnezeu voiește şi noi nu voim, mântuirea noastră este cu 
neputinţă” (Sfăntul loan Gară de & Aur)) “Dn cauza libertății cu care este bertă 

Ș: I u-auproduce nimic în-om, cu toate că poate” 
(Rintul Macarie ze “Mare: kit la Pr. CicoLpe Remete, Dogmatica 


Ortodoxă, p. 264). 
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O învăţătură contrară are Biserica Reformată (Calvină), după G E. 
harul nu este universal, ci se dă numai. credincioșilor predestinați spră 
viaţa veşnică. Biserica Ortodoxă a respins această învățătură greșită pri 


conderunarea, Mărturisiri de credinţă a lui Chiril uearis la Sinodul d 
la Ierusalim din anul 1647. 


Zi, Învățătura ortodoxă despre raportul dintre barul divin Ș î 
libertatea omului i 

Procesul mântuirii subiective sau personale are ca_premisă. 
raportul dintre lucrarea harului dumnezeiesc și libertatea omului , + Prin 
care, acesta -din urmă, aoceptă să colaboreze cu Dumnezeu, izvor 
harului. De modul în care a fost conceput acest raport sau această relă-. 
ție, a depins şi adâncimea transformării duhovniceşti a credinciosului 
sau a vieții în Hristos, pe care o trăieşte prin puterea“ Duhului “Sfântă 
Relaţia dintre har și libertate poate fi denurnită şi relația dintre har. și. 
natura umană, pentru că, prin libertatea afirmată în mod pozitiv de către: 
om în unire cu Hristos, întreaga sa natură umană, inclusiv voința şi: 
lucrarea ei, se împărtăşeşte novăzut din real, de energia sau Harul divin, 
care îmbrățişează -persoana umană în integralitatea ei. De acâea trebuie 
precizat de la început că în Ortodoxie această relație semnifică în fond” 
conlucrarea dintre har -şi hbertate sau sinergia divino-umană, absolut 
necesară în procesul îndreptării sau al mântuirii subiective. — — - 

Potrivit învăţăturii ortodoxe, omul a fost creat deiform, PMC 
fiind făcut după chipul lui Dumnezeu, harul făcea parte din natura 
umană, fără să fie însă al omului. Destinul omului era de la început 
ascuns în Dumnezeu, el a fost creat ca “o făptură cerească”, spre a îcve 
la prin harul de care era învrednicit din primul moment, “strălucirea slavei 
şi a împărăției lui Dumnezeu” (rugăciune din slujba înmormântării) 

Pentru teologia ortodoxă, firea sau natura umană este din primul, 
moment al existenței sale o natură harică. deoarece hârul €si€ imprimat 
în ea de către Dumnezeu, el constituind dimensiunea fundamentală a 
“chipului divin” din om. 
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Tocmai de aceea, pierderea harului prin păcat a însemnat .o 


maturare a omni omului, o “stricâre a firii”, și a echivalat cu pierderea liber- 

ii umane, care nu se putea manifesta în mod țust decât în '““atrnosfera” 
grai “adică a relaţiei directe cu Dumnezeu, înţeleasă ca împreună-luc- 

tare are sau sinergie, se poate vorbi chiar de o conforinitate între harul divin 

şi Jibertatea umană, întrucât ambele sunt daruri ale lui Dumnezeu, primul 
smecreat, celălalt creat, care trebuie să împodobească persoana umană. 

De aceea revenirea harului prin Hristos în firea umană înseamnă O 
„ sestanrare a naturi! omului. a libertății prin care omul îşi poate relua. 

- eforturile în vederea desăvârşirii prin unirea-tot mai strânsă cu Dum-. 

nezeul. Departe de a restrânge libertatea, harul este cel care o restabilește 

în calitatea €i originară, prin-care ea caută -să se împlinească prin 

Jibertatea lui Dumnezeu, E:8 nire cu care, , transforauă pe om într-o 
făptură teocărtrică. Jai 

: Harul, ca Ta bela a lui Dumnezeu şi i lare orzul, desfă- 
şurată în libertate, nu se exclud, pentru că harul nu contrazice şi nu 
diminuează. libertatea omului; Ele: fiind nd două realități complemeniare, În 
acest sens, est sens, Sfătitul Maxim Mărtăfisitorul poate afirma: “Omul are două 
aripi: barul şi libertatea '.. 

“ Harul ca energie divină necreată înseamnă sir d omul €redinc1os 
garanția libertăţii de orice constrângere şi robire: “Domnul este Duh şi 
unde este Duhul Domnului, acolo este libertatea” (II Corinteni 3, 17). În 
lisus Hristos s-a săvârșit eliberarea virtuală a tuturor din robia morţii și a 
păcatului iar prin har, ca împărtăşire de Duhul Sfânt, ajungem să nu mai 

cădem în jugul robiei şi să ajungem părtaşi la libertatea măririi fiilor lui 

Dumnezeu. (Romani 8, 21). Prin libertatea Sa de afectele sau pătimirile 

firii umane, Hristos ne-a făcut liberi şi trebuie să ne ținem tari ca să nu 

luăm iar jugul robiei (Galateni 5, 1). 

_____Jbertatea «umană, adevărată este libertatea deplină de patimi, de 
TQbi bia păcatului; numai acel care a ajuns la nepătimire este cu adevărat 
liber şi disponibil total pentru Dumnezeu şi pentru aproapele. 

În starea paradisiacă raportul. dintre har şi libertate se_ desfășura 
nonmăl, potrivit gândirii şi hotărâri eci a lui Dumtiezeu; nu exista 
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păcatul care a stricat această conlucrare liberă prin alterarea chipului ni 
Dumnezeu din Or. De aceea prin Hristos se restaurează mai întâi ! tura. 





peimeabilitatea față de har şi adevărata libertate. Cip pete 3 


divin, în căruia intră, în mod paradoxal atât harul cât și: 


libertatea, ORI credincios orneste să lucreze liber cu aţutorul harului 
în V 1 viața 1 nouă în. Hristos, primind prin conlucrarea cu harul, dar 


asemănării cu Durnnezeu. 

Sinergia divino-umană, restaurată de Mântuitorul Hristos în. Per-. 
soana Sa, prin unirea voinței divine cu voința umană, trebuie, să se, 
extindă prin puterea Duhului Sfânt în cei ce se unesc cu Hristos, aşa. 
cum mărturiseşte Sfântul Apostol Pavel: “Căci noi împreună lucrători. 
cu Dumnezeu suntem” (1 Corinteni 3, 9); iar în alt loc: “Fiind, dar, 
împreună |ucrători cu Hristos, vă îndemn să nu primiţi î în zadar harul Ji; 
Dumnezeu” (îi Corinteni, 6, 1). 0 Ş 

Pentru a tru a evidenția relaţia. interioară dintre firea rasa PRE: 
divin, | Sfinții nții Părinţi Părinţi ja fols folosit analogia relaţiei dintre: ochi- şi lumină lumină, 
Lumină Să caută ă ochiul iar ochiul caută lumina. Ochiul nu poate. să să vadă 
atât timp cât lumina nu ajunge Ia el. Haru Harul invadează tot sufletul, de 
unde. apoi iradiază darurile, cu condiția ca sufletul să nu se închidă ca 0. 
monadă, fără uşi şi fără ferestre. Deschiderea spre harul. dumnezeiesc 
este starea naturală a firii şi a libertăţii umane. (7.D,5., vol. 2, p. 689). 

Sfinţii Părinţi utilizează analogii şi pentru lucrarea harului sau a 
Duhului Sfânt asupra firii omeneşti, precum: suflare, aromă, dulceaţă, 
mir, flacără, căldură, prin toate indicându-se o transformare a firii, printr- 
un salt ontologic calitativ, Duhul Sfânt producând anumite trăsături în 
inimi, care concretizează forma nouă pe care harul o imprimă firii umane. 

O altă analogie prin care se încearcă explicarea dependenţei firii 
noastre de har, este cea a aerului de câre organismul ismul nostru are-nevaie 
fără întrerupere. Aşa cum aerul, deşi nu e coniporieiit âl păturii noastre” 
fizice intră totuși în mod necesar în componența enţa ei fimcțională normală, 
tot aşa harul, fără să i să împiedice natura noastră tră spirituală de la viața ei 
normală, este tocmai cel care îi dă putință acestei vieţi. 
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Învățătura ortodoxă despre har, ca lucrare personală a Duhului 
îs5fnt, înlesneşte înțelegerea raportului dintre har şi libertatea umană 
“*prin analogia raportului interpersonal. În acelaşi timp, tocmai de aceea 
„trebuie admisă o dimensiune apofatică a acestui raport, care se trăieşte 
piin puterea Duhului Sfânt, este greu definibil şi evidențiază unirea 
tainică, Ce se rodica între PASTE omului şi harul divin. 
j : 
] 


PE, Lu Dra pu d E 
pia 2e tit Săi 


3, Deosebiri confesionale 
„A Doctrima romano-catolică despre raportul dintre har și 
libertate este dependentă de- înțelegerea eronată a harului ca grație 
creată şi a libertăţii umane ca aparținând unei fiinţe autonome față de 
Creatorul ei. Din acest antagonism apare o dilemă în fața teologiei 
catolice: -dacă harul determină-libertatea noastră să adeie la har,atunci 

6um- nai. suntem noi liberi? "PDacă,dimpotrivă, noi ne decidem în mod 
liber să aderăm la har, atunci ce rol îi mai revine barului? 

„Cele două moduri de soluţionare a raportului har-libertate 
elabotate în teologia apuseană; sunt la fel-de eronâte, primul. accentuâne 
unilateral rolul exclusiv al băruiui şi conducând la-predestinaţianism sau 
determinism haric, celălalt, sub influența filosofiei aristotelice, exage- . 
rând rolul libertăţii şi conducând la pelagianism sau la indeterminismul 
naturii umane. 

Teologia romano-catolică a elaborat, în urma discuţiilor pe 
această temă, trei teorii: tomismul, molinismul şi congruismul. 

a. Tomismul (elaborat de Toma d'Aquino Ț1274) se inspiră din 
concepția Fericitului Augustin şi pune accent pe importanța harului divin 
în procesul îndreptării. După tomisa, Durinezeu cunoaşte din veci toate 
în ființa lor iar actele noastre le cunoaşte în calitate de cauză primă a lor 
şi de voinţă care le mişcă. Pentru că Dumnezeu este un act etern, voința 
divină „se. exprimă printr-un decret etern. Prin urmare, Dumnezeu a 

decretat din veci toate actele noastre dar le-a decretat libere. Omul 

contribuie la mântuirea sa doar prin calitatea sa de cauză secundă. | 
Înţelegând eronat afirmaţiile Sfântului Apostol Pavel: “Ce aveţi 

voi pe care să nu-l fi primit?” (| Corinteni 4, 7) şi “Dumnezeu lucrează 
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în noi şi ca să voim şi ca să săvârşim, după a Lui bunăvoință” (Filipeni 
2, 13), tornismul face din oameni sirhple instrumente pe. care le dirijează 
Dumnezeu, pentru că El determină libertatea noastră. 

b. Molinismul (elaborat de Miguel de Molina ț1696) reprezintă 
o reacţie faţă de tomism, atribuind un rol mai mare libertăţii personale, 
Această concepție susţinea că libertatea umană îşi păstrează inditerenţa 
și neutralitatea față de grație. De aceea graţia nu se impune, ci se pro- 
pune, se oferă omului. Ceea ce determină activitatea umană nu este 
oraţia, ci libertatea noastră. Întrucât exagerează rolul libertății umane, 
liberă de orice influență, molinismul tinde spre un pelagianism voalat, 
care pune accentul pe minimalizarea roluhu harului divin. 

c. Congruismul (elaborat de Francisco Suarez Ț1617). -. | 

În timp ce tomismul accentua rolul hanului în defavoarea libertăţii. 
omului iar molinismul pe -cel al libertăţii în defavoarea “haruhăi: 
congruismul propune o-soluţie de să Dumnezeu oferă cell ce 
preştie că va colabora, o grație “congrua” (care se potriveşte), =), aceasta 
fund. corespunzătoare cu dispoziția concretă a celui ce o primeşte, - 
Această grație. “congrua” nici nu mişcă voinţa în mod fizic ca în 
tomism, dar nici nu depinde de voinţă ca să devină eficace, cum se. 
admite în molinism, ci între ea şi voință există o congruitate, adică o 
potrivire pertectă. 

Astăzi -teologia catolică înclină spre teoria congruistă; care 
încearcă să stabilească un echilibru între grația oferită şi voința care 
consimte la ea. RE 

Toate aceste concepții înțeleg rapattul dintre har şi natura umană 
în termeni antagoniști, ca pe o relaţie exterioară între realități care nu au 
nimic comun între ele. 

„B. Doctrina protestantă despre raportul dintre har şi libertate 
face o separație aproape radicală între Dumnezeu şi om, pornind de la _ 
ideea că harul rămâne exterior naturii umane. 

Întrucât prin păcatul strămoşesc chipul lui Dumnezeu a fost 
distrus în om, acesta se comportă cu totul pasiv în procesul îndreptării, 
numai Dumnezeu rămânând activ, 
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Reformatorii au considerat că raportul dintre har şi voința omului 
„poate fi: explicat prin teoria predestinaţiei. care provine din fatalismul 
sau determinismul antic păgân. Potrivit acestei teorii barul: mântuitor nu 
mai este universal, ci este oferit doar celor predestinaţi, în care el 
lucrează irezistibil. Faptele bune pe care le face credinciosul îndreptat 
reprezintă doar semne vizibile că cel ce le săvârşeşte este ales de Dum- 
nezeu şi predestinat spre mântuire, dar ele nu contribuie cu nimic Ja 
îndreptarea sau mântuirea noastră din două motive: ;. 

a, sunt ulterioare ADE GIL. care a avut loc î în momentul. botezu- 
_ ui. fiecărui credincios; . - d: e De zii a 

b. rolul faptelor bune nu este că pă a consolida firea-u umană şi de 
a pune în lucrare darurile primite în Sfintele Taine, deoarece îngiregtarea 
este independentă. de faptele omului; 

Protestanţii susțin Că cei predeşiinaţ la mfiritusire au ur Etrtitdiniea 
absolută a mântuirii Tor subiective şiei nu mai pot cădea din har. 

aa lutherani susțin pregatea Me adică doar a celor 


enziţi absolută: Natalia cistig acel decit: cteri al hat: Durunezeu- 
priri care a. hotărât ce trebuie să facă orice om, căci nu spre aceeaşi des; . 
tinație au fost creați toți oamenii, Ci numai unora li s-a hotărât viaţa: 
veşnică, iar altora osânda veșnică” (Jean Calvin, Instituțiile, 0). 

Ei au înțeles predestinaţia ca un temei doctrinar pentru siguranța 
mântuirii. Cel ce se simte unit cu Hristos ştie în mod sigur că este mân- 
tuit, iar experiența legăturii cu Hristos este semnul predestinării sale 
spre mântuire, care nu poate îi zădărmnicită de nimic. Voind să explice de 
-ce-unii oameni au o credință slabă, dacă Dumnezeu este cel care 
produce credinţa în om, Calvin a afirmat că pe aceştia Dumnezeu îi 
amăgeşte născând în ei o credință aparentă. |. 

Eroarea gravă a reformaţilor constă în separarea artificială pe care 
6 fac între mila și „dreptatea lui Dumnezeu. Faţă de cei aleşi, Dumnezeu 
îşi manifestă numai mila, iar față de cei nealeşi doar dreptatea. În reali- 
tate Dumnezeu. este pentru toți şi milos şi drept, deoarece numai aşa se 
poate înfățişa ca drepi judecător în fața oamenilor. * 
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În opinia unor teologi calvini din secolul XX, cum este Karl Barth 
(1968), nu se poate admite decât o predestinare relativă, spre mântuire, 
Cu toate acestea, el susține o separație totală, între uman și divin chiar în 
procesul mântuirii. Într-o dispută teologică cu Emil Brunner (11966), el 
respinge orice punct de întâlnire sau de încopciere între grație şi liberta- 
te, înțeles ca receptivitate a omului faţă de Dumnezeu. În schimb, 
Brunner, deşi recunoaşte că mântuirea este un act exclusiv al grației, 
admite că în omul căzut a rămas o capacitate de a primi Revelația, care 
constituie chipul formal al hi Dumnezeu în om. 

„. Astăzi teologia protestantă înclină mai mult spre poziția exprimată 
de E. Brunner, deoarece de la concepția despre o natură (fie omenească, 
fie cosmică) pervertită total de păcat, a evoluat spre înţelegerea creației 
ca dar al lui Dumnezeu, admițând prezenţa şi lucrarea 2 Alu Du nu 
doar în sufletul uman, ci în întreaga creație. | se 
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XÎNV ĂȚĂTURA ORTODOXĂ DESPRE ÎNDREPTARE 


„. - Lermenul biblic “îndreptare” este sol asi în teologia 
dogmatică pentru mântuirea subiectivă, adică pentru improprierea_de 
către fie fiecare credincios a răscumpărării sau a mântuirii obiective, lucrată 
de Fiul lui Dumnezeu întrupat. Isus FHristos. Acest termen are un înţeles 
- ontologic în-teologia ortodoxă, acela de împrapriere a stării de dreptate 
ŞI. sfințenie a firii umane a Mântuitorului Iisus! Hristos. Aceasta se 
petrece prin lu “barului dumnezeiesc de sălășluire în noi, prin care 
suntein ridicaţi“ d de- la existența tența adamică păcătoasă, la viața nouă în 
Hristos sau suntem îndreptați 
Îndreptarea este lucrarea harului divin asupra persoanei noastre în 
momentul botezului, care naştepe.om la viaţa cea nouă, îl restaurează, îl 
-sfințegte şi îL prepăteşte: pentru viaţa de veci: “Indreptatu-te-ai, lhuminatu- 
te-a, sfintitu-te-ai, sp atu-te-ai în numele Tatălui si al F al Fiului şi şi al 
Sfântului Duh. acum și pururea si în vecii vecilor” (Slujba botezului). În 
acelaşi timp- trebuie precizat Găîndreptarea esie-si-un proces continuu, 
care îşi are începutul la: botez Și se încheie la sfârşitul vieții fiecănua. De 
aceea. definiție completă a îndreptării sau a mântuirii subiective este 
următoarea: nașterea duhovnicească. «(din apă şi din Duh) la a viaţa 1 nouă 
în Hristos prin harul Sfintelor Taine, împlinirea por poruncilor, creşterea şi 
întărirea în ca în sfințenia. h lui Hristos se numeşte eşte îndreptare, renaştere sau 
viaţă în Hristos. 
. Prin îndreptare sau mântuire subiectivă tot ce s-a petrecut real și 
obiectiv în firea omenească a lui Hristos se petrece actual şi în firea 
noastră prin in împărtășirea de trupul Lui înviat şi îndumnezeii. Aceasta 


reprezintă un proces _de noa: duhovnicească neîncetată și neîn- 
treruptă de la starea de pruncie spirituală “la starea bărbatului desăvârşit, 


la măsura vârstei deplinățății lui Hristos” (Efeseni 4, 13). 
“Temneiul revelat a revelat al învățăturii despre îndreptare îl reprezintă textul 
paulin din din Epistola căţ către [Romani 8, 30; “Pe goe care ie hotărtt mu 
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nitrati iar pe care i-a îndreptat. pe E ceglia. i-a şi mărit” Potrivit 





trei etape: chemarea, Soul şi mărirea, = 
a. Pregătirea. îndreptării. Deoarece omul nu se eri Tidi d î 
numai prin propriiie puteri de pe planul vieţii naturale pe cel al vieţii îă 
Hristos, el este chemat la aceasta de Dumnezeu prin lucrarea, harului 
divin: “Nimeni nu poate să vină la Mine. neni nu poate să vină Ja Mine. dacă nu-l va trage Tată!” (Ioa; (loan: E 
6, 44). Cu alte cuvinte începutul mântuirii subiective îl face totdeaun;i 
barul divin. /Chemareaicuprinde pe de o parte îndemnul extem, venif 
prin_propovednirea adevărului revelat. de către Biserică iar pe de altă: 
parte lucrarea interioară a harului, care oferă omului lumina pregătițoareă 
şizi îisuflă încrederea în adevărul revelat. şi în posibilitatea îndreptării; Ă 
Omul se deschide acum sufleteşte şi consimte la lucrarea harului divin 
spre îndreptare, spre mântuirea omului. ă 
_" Această lucrare pregătitoare, Care este opera arabi divin. încă 
“Țâteva agpecte majore: simțirea stărti de păcat, concomiteaţă eu nepu= 
tinţa de a depăşi această stare în mod individual; te “teama de pedeapsa-lui - 
Dumnezeu pentru păcatele săvârşite; “aversiunea faţă de păcat şi dor ța-“ 
de curătire deplină a sufletului; $etea de a cunoașie adevărul deplin și 
a se e îrpărtăşi de mila lui Dumnezeu, Atunci când toate acestea arat ră 
ite cu intensitate, omul este pregătit pentru primirea harului mântaitor, 
“Ga toate că preghtirea îndrepăări este o condiție necesară mân- 


tuirii, totuși ea singură nu este suficientă pentru câştigarea mânttzirii. 3 


Deşi precedă î în mod necesar îndreptarea, ea nu este cauza îndreptării, 
care este lucrarea liberă a harului, la care aderă voința şi lucrarea credin- 
ciosului. Harul se oferă omului prin bunătatea liberă a lui Dumnezeu, 
deoarece pregătirea rămâne o: inițiativă dumnezeiască, omul conlu- 
crând în mod liber cu harul. 
| b. Îndreptarea propriu-zisă. Fa începe în apa Sfântului Botez ŞI 
continuă întreaga viață, dezvoltându-se prin har, credință şi fapte bime. 
Din punct de vedere dogmaţic ea conține două aspecte: unul unul negativ, | 
celălalt pozitiv. 

Aspectul negativ) constă în ştergerea i păcatului. strămogese a. 
păcatelor personale, dacă omul este matur, sau iertarea lor de_către 
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i E (“căci cu osârdie cae plc ainu cmmiilui spre cele rele 
. din n tinereţile Ii”, rugăciunea a cincea de la Sfântul Maslu), poate să nu 
| inj fie activată, dacă vointa lui rămâne fermă în ascuiltare de voinţa hui 
j “Hristos, de la Care primeşte harul prin care poate împlini poruncile. 
' iCanonul II (122) al sinodului din Cartagina confirmă mă fâptui că păcatul 
| pu__mai-_eşte „săvârşit -cu necesitate; --phiar “dacă. în..om rămâne 
|. eoncupiscenja: “Harul dar nouă prin botez ne aduce nu numai iertarea 


 pcatelar, Ci şi i puterea de a nu mai păcătui, afară dacă prin lenevire, ne 


„VOI! deda it amet lar pe. Sedece ce e. 0-dr cugeta asa, “acest canorn'ît dă 








i e Deja Sean aşadar. ie ie A i dipinl E pt Pi 
impulsul spre păcat (afectele sau POlICuLRI se) 6 devine un a = de 


: exercitare & yen pe E tace e = e e a 
pecti ul pozitiv] consă în în Efirțirea fir în restaurarea și înnoirea 


* anipulai divin din om, în luminarea ratiunii, în întărirea voinţ voinici şi în 
“ curățirea. sentimentului; într-un - ciivânt în starea de înfiere « omul orauki 
credincios de către _către_Dumnezeu_prin_har. Această i_stare_interioară_sc 
exieriorizează, în _Conlucrare: cui harul, manifestându-se în în săvârșirea 
faptelor bune, în întărirea comuniunii cu “Dumnezeu, cu semenii şi cu 
întreg cosmosul. NE IN 

Dacă sfinţirea fi si a persoanei umane este aceeaşi pentru toţi. 
ritmul înaintării în vi diferit de la om la om, 
fiindcă dacă îndțeptarea tarea poate fi întărită prin har şi prin efortul 
„neîntrerupt, ea poate FI.și pierdută, deoarece păcătuind preu, ce] în îndrep- 
tat cade din har şi pierde îndreptarea. Sfânta Scriptură ne învaţă să averu | 
“grijă să nu cădea în p cate: “Nu te îngâmta, ci teme-te” (Romani 11], 
20). Nu toate păcatele produc pierderea îndreptării, cl cele grele sau de 


moarte (| Joan 5, 17 ca şi neridicarea din păcate. prin amânarea 


“pozăinței. Sfântul Atanasie cel Mare avertizează: “Cel ce cade nu mai 

















este în Dumnezeu, fiindcă s-a îndepărtat de la el Duhul Sant s i 
Mângâietor al lui Dumnezeu, ci (este) în acela căruia s-a Sup 
păcătuind” (7.D.$,, vol. 2, p. 703). 

Unii drepți au pierdut îndreptarea prim păcate grele sau prin ia 
de pocăință (îngerii răi sau Iuda), alţii însă au recâștigat-o prin pocăină 
(David sau Sfântul Petru). Nimeni pu poate fi absolut sigur. & 
Ta nânuirea lui, căci căci nu știe dacă își poate pâstra îndreptarea sau „Bot Ş 

c. Starea de slavă sau aa. „08, din partea hu Dumnezeu, ca. 
pregustare a slavei lui Hristos şi arvună a fericirii sau desăvârşirii dn 
viaţa veșnică. E: 










Hristos. Q “împărtășește c Ăşeşte celor ca care şi-a au e erezaii chipul a 
din e ei în asemănaie. cu Dumnezeu. “Propriu- zis ea are loc odată 88 
intrarea în fericirea ViețiI veşnice, care coincide cu iixarea noastră totală 
ŞI definitivă î în bine ine, fără puti putinţa de a Eee păcăl Ca arvună, î 
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sfinți în în n viaţă, pt precum darul ; ari e de minuni, al tărgăduirii b bolilor, AȘ 
scoaterii duhu ii duhurilor n necurate : din oi, al învieru mortilor, suni i confirmă 


ale prepustării acesiei_stări de mărire, pe care o mărturiseşie Sfinti k 
INA atatea IEI C Ir. pe - 
Apostol Pavel (Romani 8. 30). stare de care se vor învrednici t tot sii 
şi drepții în n Împărăția cerurilor. ? 
Starea de dreptate desăvârșită, care a culminat în starea de an : 


desăgărgilă s-a a manifestat prima dată în 1- er sorb ilor SUS 





a e m m mi 


în ee lor în în mod. sacramental | i a, devenind tot mai i confor i 
chipului lui Hristos plin de slavă, pentru că “împreună cu E] ne-a sc |. 
și împreună ne-a aşezat întru ceruri, în JHristos lisus, -ca să arate 8 
veacurile viitoare covârşitoarea bogăţie a harului Său” (Efeseni, 2, 6- VĂ 

Starea de mărire, care se câştigă prin îndreptare, este starea lă 


lephnă înduhovnicire, de de pnevmatizare, care se prelungeşte sacrarneăiăă 
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al şi actual din firea omenească îndumnezeită a lui Hristos în noi, aşa 
cani mărturiseşte Sfântul Apostol Pavel: “lar noi toți, privind ca în 
oglindă, cu fața descoperită, slava Domnului, ne prefacem în același 
chip din slavă în slavă, ca de la Dubul Domnului.” ([l Corinteni, 3, 18). 


Această etapă a preamăririi celor îndreptati este mtegral apofatică 


căci ea ea reprezintă simţirea harului Duhului Sfânt (Sfântul £ Simeon Noul 
Teolog) şi conduce la vederea luminii necreate dumnezeiești (Sfântul 
Grigorie £ Palama), constituind unirea prin participare sau după har, cu 
Dumnezeu. Biserica Ortodoxă, aprobând expenenia isihastă a _călu- 
gărilor care practicau rugăciunea neîncetață, a corifirmat, în fond, faptui 
că începutul transfigurării sau îndumnezeirii omului are loc în această 
viață. ca find prefizurată de “exoerienta Sfinţilor Apostoli pe Tabor 
care -au vâzui slava lui lisus Hristos c ă--(Pr. proi. dr. loan Bra, 
[ratat de Teologie Dosmatică și Feramenicăi “Bucureşti, 999 D. 190) 
Starea aceasta de preamărire a celor îndreptați prin har va fi 
plină bi abia în viața viitoare, coarece viaţa aceasta este o stare de 
înaintare şi de creşiere neconienită i în sfințenia lui Hristos, fără Zoe 
piciodată deplină, deci nici preamărirea nu este: deplină, dar ceva din 
strălucirea lui Hristos se răstrânge încă de aici asupra chipului sfinţilor. 









2. Deosebiri confesionale. 

„a, Keologia romano-catolica defineşie îidreptarea prin termenul 
dle justificare, înțeles în. sens juridic. indreptarea constă în împărtăşirea 
drației justificatoare câştigată de Hristos prin care se atribuie credincio- 
“ilor calitatea de justificaţi sau îndreptati pentru satisfacția adusă de 
Hristos. Meritul infinit al Mântuitorului este îacredinţat Bisericii sub 
fonma grației justificatoare spre distribuire. Pe această cale, lisus Hristos 
irece meritul Său infinit pe seama celor care prin credință aderă la EI, 

ținând în felul acesta justificarea în mod juridic sau exterior. 

Dar “pe “lângă meritele itilimte ale lui lisus Hristos, starea de 
(ezpiale se del DEA şi cglEso: Bezschale ale Ceai e cu 


"046 


e 


tongruenţă (de Efiiri) care E at: n Cătnţa pentru DAE Și ere 


ajutătoare şi sfințitogre prin Botez, care îl îndreaptă -şi îl sfințeşte, p. 
acest moment, harul devine personal, manifestându-se în exterior îns 
fapte bune, care sunt rodiri ale nașterii spirituale și ale dispoziţiilor, 
sfinte născute în el. Acestea constituie mentul de valoare cu cară 
credinciosul contribuie la îndreptarea sa. f Pa 

Întregul proces al justificări personale este conceput într dă 
inanieră filosofico-juridică, neduhovnicească, totul fiind. văzut . prin” 
prisma cauzalității: cauza eficientă a îndreptării este Dumnezeu, Cauza | 
meritorie este Iisus EHristos, cauza instrumentală este constituită din: 
pocăiriță şi Botez, cauza finală este preamărirea lui Dumnezeu și doble, = 
direa vieţii veşnice. = 











i 


“ati 


-Oritiea ortodoxă | a aia to cei a 
e Pe lângă unele idei juste, ceia catolică “despre justificare. 
conține şi idei eronate, unilaterale şi prin urmare inacceptabile. Înţă 
primul, rând justificarea este Sonda, 6 ca un act ace, exterior, ca 05 
sinaplă atribuire exterioară a drepi 
să nu aibă o urinare ontologică serani icativă, = poz, 2 m reală i is 
omului în făptură nouă în Hristos. În realitațea nici nu se aşteaptă o: 
asife] de fransformare, pe de o parte pentru că prin păcat firea ome-- 
nească nu a fosi afectată, ci a rămas ncatinsă, iar pe de altă parte, pentru 
că graţia justificatoare creată este neputincioasă de a-l transforma şiă 
îndumnezei pe om. E 


ă 


În al doilea rând, credinciosul este: justificat n nu atât ii pi : 





ua caie nu mai reprezint O împărtăşire de Hristos, ci de ceva de la! 
EI. Toată îndreptarea noastră se reduce la actul prin care Hristos a i 
satisfăcut, în “trecut, pentru noi pe cruce ŞI mu se mal referă la sălăștuirea 
sau prezenţa vie şi lucrătoare a lui Hristos în noi. 8 
În al treilea rând, la mântuirea omului contribuie şi surplusul de i 
fapte bune pe care l-au realizat sfinții, care au depăşit prin meritele lor 
necesarul pentu mântuire, Acest surplus se numeşte fâpte suprameti- 
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jorii, care constituie * tezaurul imeritelor prisositoare”” „pe caie Bisenica îl 
poate administra cur crede de cuviință, chiar şi prin indulgenţe. - 

| În acest caz, însă, faptele omului, necesare conlucrării cu harul 
divin, nu mai sunt considerate ca deschideri tot mai ample pentru 
lucrarea şi actualizarea deplină a harului mântuitor în noi, ci ca fapte 
meritorii în sine, care câştigă mântuirea a proape automat, Prin aceasta 
se contrazice, însă, gratuitatea harului divin și este pusă în pericol 
virtutea centrală creştină a smeteniei. 


b, În teologia muiaatiali se păstrează aceeași concepție juridică 
şi exterioristă despre justificare, ca în teologia catolică. Justificarea 
reprezintă o. transformare a omului, dar nu a omului vechi în om nov, 
făptură nouă “care umblă întru înnoirea vieţii” (Romani 6; 4); ci o. 
pansformare a necredingiosultii- fa "Ci6diuzi0s în făgăduinţa divină, 
Credinţa acesta transpuiie pă ii îni-starea de justiticăte în fața lui 
Dumnezeu, adică duce la iertarea păcatelor. 

Obiectiv, îndreptarea (justificarea) constă “în “proclarnarea din 
partea lui Dumnezeu că oiaul e drept şi.că i s-au. iertai păcate! e. Omul - 
nu participă activ în actul îndreptării, care se săvârşeşte, prin cigdința În 
jisus Hristos şi numai prin eredihţă (“per fide” şi “sola fide”), 

Astfel, pe temeiul meritelor lui lisus Hristos, Dumnezeu consideră 
sau declară drept pe cel câte crede în cuvâniul său, cuvântul Evan- 
oheliei, fără ca cel îndreptat în felul acesta să devină de fapt drept. Deşi | 
este declarat liber de vina şi de pedeapsa păcatului. totuși păcatul 
rămâne în el, nu este desființat, ci doar acoperit sau neluat în seamă. 
Starea de păcat cu care se naște omul persistă în cel îndreptat, deşi nu cu 
toată puterea ci. 

După îndreptare urmează sfinţirea, care este deosebită de îndrep- 
fare şi șwperioară acesteia. În etapa. sfințirii, credința se manifestă în 
afară în fapte bune, fructe ale credinţei, dar care fiind posterioare 
îndreptării, nu contribuie cu nirnic la îndreptare. 

Îndreptarea este obţinută de fiecare credincios în mod individual 
și nu prin intermediul Bisericii. Astfel, după protestanți, întregul proces 
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al renaşterii spirituale este exclusiv Jucrare.a-harului divin, în care oraul 
rămâne cu totul pasiv. Prin îndreptare omul este îmbrăcat cu o haină: 
curată străină, pusă peste întinăciunea lui, care nu se spală, ci este doar! 
acoperită iar el este declarat drept pentru meriie care suni cu totul. 
străine. Cel îndreptat rămâne aşa curn eră, păcătos, atât doar că nu mai este. 
privit în sine, cum este el în realitate, ci în relație în Hristos în care crede. 

În doctrina protestantă îndreptarea este, aşadar, un act pur juridic“ 
declaratoriu sau exterior, fără ca prin acesta să se şteargă păcatul și fără 


o transformare personală şi adâncă a credinciosului, 


Criiica ortodoză ri 

Ca şi doctrina catolică, cea pr otestantă despre justificare repre-! 
zintă O consecinţă directă a modului. exteriorist în care este concepută, 
răscumpărarea sau mântuirea obiectivă. Lipsa aspectului ontologic, că şi 
concepția despre har, ca graţie creată, irauisformă această învățătură într- 
o concepție strict juridică sau legalastă. ă 
| Dacă îndreptarea este o lucrare exclusiv: divină, fără panicipare, 
umană, atunci omul căzul apare ca un sirnphy automat, ca o piătră sau ca 
o bucată de lemn, așa cum şi esie considerat din punct de vedere spiritual, 
în protestantism. În acest caz rămâne de netuțeles cum mai poate fi el 
vrednic de mântuire, cum mai poate fi obiect al iubirii divine, încât pentru 
ridicarea lui, Dumnezeu să dea pe însuşi Fiul Său cel Unul Născut. 

Din punci de vedere ortodox, în îndreptare, chiar dacă acțiunea 
divină precede acțiunea umană, totuşi omul nu rămâne pasiv, Ci răspuu- 
zând la chemarea dwnnezeiască este permanent . însoțit, povățuit şi 
ajutat, îndreptarea fund astfel, concomitent, act divin şi act uman, adică: 
act teandric. 

În ceea ce priveşte aspectul negativ al îndreptării, “iertarea“păca- - 
telor, aceasta nu poate îi doar o acoperire sau ienorare a păcatelor, cutit” 
cred protestanții, ci o spălare reală de ele, o desfiiisţare efectivă a lor. A 
considera că prin îndreptare nu se şterge păcatul, ci doar i se limitează 
acțiunea, însearană propriu-zis a afirma că păcatul nu poate fi desființat, 
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! ceeste cu totul absurd. 
Protestanţii au ajuns la ideea greşită că păcatul nu se desființează, 
nu se şterge real prin îndreptare, ci numai se acoperă din cauza opiniei 
lor că închinarea spre păcat, spre. cele senzuale, concupiscența, cate 
rămâne în om şi după Botez, constituie păcatul originar. În realitate 
| ! această aplecare spre păcat nu constituie ființa păcatţiui originar, ci doar 
| ' urmare şi pedeapsă a păcaiului, care, în cel unica. nu rai ar€ în sine 
caracter de păcat. | 
„Dacă, privit în sine, omul rămâne şi după ej tot aşa de păcătos, 
ca şi înainte, atunci nu există nici o diferență morală între omul vechi şi 
omul nou, între viața veche şi cea nouă iar expresiile biblice de “a muri. 
păcatului” Şi de “izbăvire de păcat”, de “viaţă nouă” şi de “naştere -din 
“nou”, n-au alt scop decât să menţină pe creştin într-o permanentă iluzie. 
Separarea pe care o fac protestanții între îndreptare şi sfințire este 
şi ca nejustificată. Chiar dacă sfințirea, după momentul iertării păcatelor 
ca aspect negativ al îndreptării, se poate dezvolia- şi progresa, prin 
conlucrarea liberă a celui îndreptat cu harul, totuși nu se poaie separa de 
îndreptare, ci rămâne organic legată de ea, întrucât harul Duhului Sfânt, 
principiul vieţii celei noi de sfințenie şi iubire, conţinutul acestei vieţi, se 
primesc încă din momentul îndreptării. De aceea înnoirea interioară sau 
viața cea nouă în Firistos a credinciosului poate îi considerată atât ca 
efect imediat al harului care îndreptează, la Botez, câi şi ca țintă spre 
care se tinde mereu, pe calea spre desăvârşirea morală şi ontologică. 
Înţeiegerea îndreptării numai ca act extem al dreptăţii dumine=— 
7eieşti, cel îndreptat rămânând de fapt aşa cum era înainte, îi determină 
pe protestanți să nege dezvoltarea ulterioară sau progresul nesfârşii în 
indreptare ( (“Virtutea are două limite: „păcatul sau infinitul”, dicton 
patristice) 
În concluzie, caii protestantă despre îndreptare ca act juridic 
A dreptății divine (actus forensis) prin care omul, păcătos fiind și 
păcătos tâmânând este declarat ca fiind pus în raporturi normale cu 
Dumnezeu, datorită numai credinței în' Hristos, face să nu se poată 
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înțelege motivul pentru care o astfel de îndreptare mai este numită 
naștere din nou” sau “renaştere”, rămâne inexplicabil şi faptul că 
Dumnezeu, adevărul şi dreptatea absolută, ar putea să se contrazică pe 
Sine, încât să nu vrea să țină seama de păcatele credincioşilor, declarând 
drepți şi sfinți pe cei care, în realitate, nu sunt drepți, ci plini de păcate. 
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- XE. CONDIȚIILE SUBIECTIVE ALE ÎNDREPTĂRIE: 
| CREDINȚA ȘI FAPTELE BUNE 


1, îndreptarea sau mântuirea subiectivă ca sălășluire a lui 
Hristos cel înviat în noi, urmată de creşterea sau progresul în viață cea 
nouă în Hristos, are la bază trei factori sau condiţii: factorul sau condiția 
obiectivă reprezentată de harul dumnezeiesc pe care ni-l împărtăseşte 
Duhul Sfânt în Biserică prin Sfintele Taine şi: fâcţorii sau condiţiile 
subiective, iective, reprezentate de credință si fantele bune. Dacă Harul aparține 
lui Dumnezeu și nu este împărtăşit în nod gratuit „credința şi faptele nu 
sunt doar ale omului, ci sunt acte sinergice sau teandrice, întrucât omul 
le poate manifesta doar în colaborare cu harul! divin mântuitor. * 





Ei Credinţa Vara 0. XR ar 
Este prima din. cele trei varii. i teoloice şi-este absolut NECesară 


BEI îndreptarea omului, Ea se mase | pin harul dunanezeiesc 4 şi 








către - e Tis. Fisos Și algătea cu 3 cu fircaga îi „nOĂS ă a ing de Persona ș şt 


opera, eră rsănturtoare a lui Hristos. Pria-crediţă 
aa As Paz i marea e ea ee i e 
de existenţă; din existența. adamică, “umbrită de păcat, în cea nouă în 


. sape A. 





descoperite. nouă de lisus Hristos. Sfântul ABaiol pâăi afirmă: “Prin 
credință avem încredințarea celor nădăjduite...” (Evrei 11, 1). 

Necesitatea credinţei în procesul mântuirii sersonale este îndicată 
în mod clar de Mântuitorul: “Cel, ce va crede şi se va a boteza, se va 
mântui iar „cel ce nu va crede se vă osândi” ' (Marcu 16; 16 16). Ea este 
confirmată şi de Sfântul Apostol Pavel astfel: “F ără credință este_cu 
neputinţă a bineplăcea lui Dumnezeu” (Evrei 11, 6). 

Prin, credinţă îl acceptăm pe lisus Hristos, « ala „ca Fiul lui Dumnezeu 
întrupat “pentru noi Şi a noastră n E” lui redința este, EG O 
atitudine, un act spiritual complet , mnpaeioți irea î e 
ființe sau iubirea totală fată de isus Hristos. Ea reprezintă din partea 
omului răspunsul afirmativ dat -chemării lui Dumnezeu, adresată nouă 
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prin Cuvânt! Său şi care se naște î în noi prin asculiarea Lui: “Credinţa 
este din auzire iar auzirea prin cuvântul lui Hristos” (Romani 10, 17. 
Prin “credinia lucrătoare prin iubire” (Gaateni 5,-6), ne deschdem 
continuu chemării lui Dumnezeu şi harului Său şi conlucrăm cu El 
pentru mântuirea şi desăvârşirea noastră în Hrisios, Aceasta esie 
credinţa în înţelesul cuprinzător, deplin, ca angajare şi alipire a întregii 
noastre ființe la Persoana, cuvântul şi lucrarea lui lisus Hristos, care se 
manifestă prin fapte de iubire şi dăruire faţă de Hristos şi față de semeni. 
Siânia Scriptură asirmă legătura interioară dintre credință ŞI 
faptele buiie, ca factori ai mântuirii, definind în îndrepiarea şi viața veşnică 
drept. urmări ale credinţei (| Joan 5, 10; Romani 5, 2) sau ale iubirii (| 
foan 3, 14; 4,7 şi 16) sau ale păzirii poruncilor divine (1 Joan 3, 23-24) 
sau ale credinței și faptelor (Jacob 2, 24),-căci-credința vie se arată în 
fapte (Jacob 2, 17 şi 26). . a seta 
Noţiunea credinței poate fi inizlesă şi într-un sens mai îngust. ca 
Primire strict intelectuală, simplă şi rece, a adevărului divin fără iubire, 
deci fără ataşamentul integral al persoanei la -adevărul cunoscut, fără 
căldura sentirentului și hotărârea voinței, fără dispozitia internă care 
alipeşte de Hristos şi din care izvorăsc în mod firesc faptele bune, Astfel 
i credință nu mântuieşie, desigur, căci ea este credință mmoarță iacob 
PA pa Acest Îl de = orei posect și di diavolul și se cai zsură, nepurtându- 








Pe o. fenil batea 


nu pot iubi pe Lamnezeu şi lucrurile Lui (T. D S. vol. 2, p. p.710). 

Apei i i Sfântul DRE Pavel vorbeşte de cr odinţa care 
iubire ŞI 3 şi roanifestată în fipte de dăruire, ca de ali cr edința lui 
Avraam, iar faptele pe care el le exclude nu sunt faptele bune, ci faptele . 
Legii vechi (Romani 3, 28; Galateni 2, 16) , care nu ne pot îndrepta. 
Credinţa simplă, teoretică. chiar de ar muta şi munţii. fără tiraj Oste tu € 
nimic (| Corinteni 13, 2). 

H. Andruţos arată în Dogmatica sa (p. 262-263) că nu există o 
contradicție întie Sfântul Apostol Pavel (Romani 1, 17) şi Sfântul 
Apostol Iacob (Jacob 2, 21), deoarece Sfântul Apostol Pavel are în 
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vedere credinţa în- înțelesul deplin, iar Sfântul lacob ia credința în 
înțelesul obişnuit, de adeziune teoretică, pur intelectuală. Avându-se în 
vedere acest înţeles restrâns şi obişnuit al noțiunii de credință, ca simplă 
adeziune teoretică, spunem că omul se îndreptează ȘI se mântuieşte prin 
credinţă şi fapte bune. 

Dim _punct de yedere_ieologic, credința se iei ca aci şi 
conţinut: Ea act kredința este o lucrare teandrică său sinergică, de e alipire 
la Persoana, cuvâniul şi opera de mântuire a lui isi isus Hristos şi d Şi de 
primire. şi de însușire a tot ceea ce : a ievelat El;ca şi conți inut.) credința 
reprezintă tot ceea ce a descoperit Mântuitorul Hristos şi a transmis prin 
Sfinţii Apostoli iar Biserica a « dejinii în; simoadele ecumenice şi prin 
consens, privind iconomia-mântuirii şi zice ii noastre în Hristos 

sii [Juhul Sfânt în Biserică. 

——-Sfnţi- Părinţi răsăriteni disting, fă și să separe. între credinta din 
auzite zite şi credinta din vedere: “Alta este credinţa cea de obşte a dreptere- 
dincioşilor, adică dogmele drepte despre Dumnezeu şi despre făpturile 
“Sale inteligibile şi sensibile, precam cu harul lui Dumnezeu, le-a primit 
sfânta-şi sobomiceasca Biserică şi alia cea a vederii, adică a cunoștinței, 
care nu se împotriveşte celei ce-o naşte pe ea, ci 0. face şi mai sigută. 
Cea dintâi am învăţat-o din auz, moştenind-o. de la Părinţii binecre- 
dincioşi şi de la învățătorii credinţei diephmăritoare iar cea de-a doua 
vine prin aceea că credem drepi şi ne temem de Domnul în Care am . 
crezut.” (Sfântul Isaac Sirul, Cimântul 19, p. 65, cit. la Sfântul Petru 
Damaschin, Învățătura duhovnicească, 2, „Filocalia, vol. 5 „p. 194). 

Credinţa din vedere; care sete-mai-sigiă-decâ:- cea din auzite, 
reprgzință cunoaşterea, de tapt, a realităților duinnezeleşti, prin lucrarea 
poruncilor și a virtuţilor; acest fel de credință implică oniologic faptele 


DL în Care se actualizează credința. 


PP e 





„b. . Faptele bune 
Întrucât credinţa este nedespărțită de île ea este urmată, 


concretizată şi împlinită în faptele bune, pe care credinciosul le 
săvârşeşte cu puterea harului divin, sălăşluit în el la Botez. 
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Creşiezea în viața cea nouă în Hristos, prin impreu ae ea 
(sinergia) cu harul dumnezeiesc, Doaie avea loc doar. prin Iriplin 


a a ama 


de semeni > semeni, săvârşite e după voi bi L voia si Dumnezeu şi în Pa 
dumnezeiesc. Separația sau opoziția între credință şi fapte are ca efec efect 


eca lor de se ŞI de eficacitate. Doar împreună sunt mă le 


ezenței dinamice şi eficiente a iciente a harului în persoana credinciosului, a 





negii acestuia. pe drumul escendeat al iodurnnezeiri Mntuitorului 


Hristos avertizează azi asupra, oglicicnțe - creslinieă dama ste şi neurmate 
de faptele ti ai ar Nu tot cel ce-mi zice: “Doamne, Doamne”, 





Prin piele: tdi care i SEE aa şi concretizează credifţa, s6- 

Gust solidează relația personală şi comunitară, nu numai CU aproap aproapele, « Ci 
cu însuşi. lisus Hristos “Întrucât ati făcut unuia dintre acești fiaţ | prea 
anici si Mei, Mie Mi-aţi făcut” (Marei 25, 40). | 

Îă rac raomeniul săvârsirii fapt unea: în Îi hicrare, mai mult 
decât în actul credinței, harul arul primit la la Botez, pentru că numai irnai aşa. 
împlinim efectiv poruncile, pentru care am primit puterea. 1. “Din acest 
moment, sinergia este posibilă iar credința se transformă în experienţă 
ti, za în practicarea. virtuților, a fapielor bune. Roadele harului se 

manifestă în măsura în care credinciosul se angajează liber în împlinirea 
Bate divine, De aceea, înfăptuirea, punerea în practică a credinţei, 
nu este ceva accidental sau indiferent” (Pr. prof. loan” Bria, Trătit de 
leologie dogmatică şi ecumenică, p. 155). 

Sfânta “Iradiţie afirmă interdependenţa dintre “credință “şi fapte ” 
bune, relaţia interioară care le uneşte şi care rezidă în sinergia dintre . 
harul divin şi voința liberă a omului. Oe CEI pi petit) 
precizează: “Evlavia conștă_din două lucruri ase şi din 
fapie bune. Nici dogmele fără fapte buric, nici fapte înriieit fără 
dogrne pioase nu sunt bine primite de Dumnezeu” (Cf. 7.D.$, vol. 2, p. 











Si, 


i 
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'*712). (Sfântul loan Gură de Au atrage atenția asupra ineficacității 


“credinţei neîntrupate în fapte bune: “Credinţa fără fapte este numai o 
: fotmă fără putere. Credinţa dreaptă fără fapte este ca un trup frumos şi 
înfloritor, care n-are putere, ci este asemenea trupurilor pictate”. 





(Ibidem, loc. cit). 
Prin faptele _bune se evidențiază . așadar, conlucrarea:_ dintre 


„energiile divine necreate și energiile e care se împletesc într-o 





singură acţiune teande teandrică, sinergetică. Doar Doar așa se poate manifesta î în 
mod integral şi personal iubirea fată de Dumnezeu şi cea fată de semeni, 
după modelul pe care Dumnezeu însuşi si l-a descoperii prin intruparea și 
jertfa pe cruce, pentru noi. 
Sintetizând cele anterioare, putem afirma că înde Bei sau 
mâniuirea subiectivă se_realizează prin harul. divin, împărtăşit de 
- Mântuitorul lisus Hristos, prin Duhul Sfânt, cu care :eredinciosul - 
conlucrează în mod. liber -prin- crediață- şi “fapte b uoe.- Mântuirea - 
subiectivă ca însușire liberă şi personală a operei răscumpărătoare 





“săvârşită de Fiut lui Dumnezeu-tatrupat este, în același-timap, sălăşluirea 


sacramentală. şt -morală a lui-Fristos în noi ȘI cr eşterea ncîncetață a 
noasirAi în Hristos prin e: Dululuii Sfânt. 


PA torta confesionale | 

a. -Dochrina romano-catolică- despre condiţiile subiective ale 
îndreptării şi critica ortodoxă. 

„Specificul acestei doctrine constă în teoria meritelor, meritelor 
prisosiloare şi a indulgențelor, definițe la Conciliul de la Trident (15345- 
“1562), în vigoare, cu mici modificări, până astăzi. 

În ceea ce priveşte prima condiție, credinţa, se face dist între 
“fides informata”, credința nedeplină, ca simplă adeziune la adevărurile 
revelate şi “fdes formata”, credința justtiicatoare, străbătută de iubire şi 
maniiestală în fapte bune. OO 

A doua condiţie subiectivă, reprezentată de faptele bune, .este | 
înțeleasă în mod diferit de icologia ortodoxă, deoarece este caracterizată 
de aceeaşi concepţie juridică şi exterioristă, întâlnită în mântuirea obiec- 
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tivă. Mai întâi, faptele bune sunt considerate fapte meritorii, întrucât pe 
baza ler se obține de la Dumnezeu un drepi la recompensă, ceea ce îl 
obligă pe Dumnezeu să îl răsplătească pe om. Meritul este rezultatul 
eforturilor omului în stare de grație, care dă dreptul la recompensă din 
partea lui Dumnezeu sau la echivalentul faptei sale. 

În al doilea rând, doctrina catolică despre merite a condus la teoria 
meritelor prisositoare ale sfinților. Această teorie este fundamentată pe 
separația pe care o fac romano-catolici între poruncile lui Dumnezeu și 
sfaturile evanghelice. Prin împlinirea sfaturilor evanghelice, credincio- 
sul dobândește un merit prisositor, adică un surplus, care depăşeşte 
trebuința lui de fericire veşnică. În acest. caz, surplusul care este definit 
“fapte supramentonii”” (erga supererogaloria în limba latină) se adună 
în “tezaurul meritelor prisositoare”, administrat de Biserică, inclusiv 
prin practica indulgențelor. Prin această practică, Biserica, prin papă şi 
cardinali, trece meritele prsositoare altor credincioşi, cu merite mai 
puține, asigurându-le mântuirea. De aici şi concluzia potrivit căreia în 
procesul mântuirii subiective, la faptele bune personale ale credinciosu- 
lui-se adaugă, prin intermediul Bisericii, surplusul te bune săyâr- 
şite de cei sfinți. 

“În al treilea rând, prin indulgență se înțelege FIRE pe care o 
acră Biserica, iertând total sau parțial pedearsa păcaielor. Doctrina 
catolică face o separație între păcatele grele şi cele uşoare, precum şi 
între vina păcatelor şi pedeapsa lor. Păcatele grele atrag după ele atât 
vina câi şi pedepse veşnice şi temporale; cele uşoare atrag doar pedepse 
temporale. Prin Taina Pocăinţei se iartă vina păcatelor grele şi a celor 
uşoare, precum și pedepsele veșnice ale păcatelor. Pentru. cele_tempo- 
rale ale ambelor categorii de păcate, penitentul trebuie să dea satisfacție 
ha Dumnezeu prin anumite fapte; în caz contrar, el va merge în purga- 
toriu. Există însă, posibilitatea de a scăpa de satisfacția cuvenită pe 
pământ sau de pedeapsa din purgatoriu prin cumpărarea de -indulgenţe.—» 
Cu alte cuvinte, ceea ce nu poate obține penitentul prin pocăință, poate 
obține de la papa prin indulgențe. (7.D.$,, vol. 2, p. 730-734). 


95 


În mod total diferit faţă de această concepție catolică eronată 
despre merite şi suprameriic, ieologia ortodoxă se exprimă în termeni de 
“yrednicie” şi “nevrednicie” în privința relației personale cu Dumnezeu. 
Vrednicia nu este un merit, ci o stare adecvată de curăţie a sufletului şi a 
trupului, cu ceea ce primim de la Dumnezeu, barul și darurile Sale. Ea 
se exprimă antinomic: credinciosul este vredaic, întrucât s-a curățit, s-a 
pregătit, a făcut pocăință, dar totuşi nu €e vrednic șă primească trupul şi 
“sângele Mântuitorului, deoarece cuzăţia lui nu este pe măsura sfințeniei 
a ceea ce primeşte. Prin urmare, vrednicia nu este merit, ci o dispoziție, 
O capacitate, o deschidere a credinciosului spre Duranezeu şi ea se reali- 
zează prin conlucrarea noastră cu harul. În mod negativ, vrednicia se 
arată prin smerenie şi, lipsă de patimi, iar în mod pozitiv prin iubire şi 
rodire de virtuţi. Astfel, în timp ce concepția catolică despre merit este 
„concepută în spirit juric, fimdamentându-se- pe noţiunea de dreptate şi 
“creând raporturi juridice și exterioriste întze om și Dumnezeu, învățătura 
ortodoxă despre vrednicie păstrează o dimensiune duhovnicească, 
întrucât se întemeiază pe iubire, raportul sau pelogia cu Dumnezeu fund 
de natură moial-spirituală. - k 

Teoria catolică a transformat cu totul relaţia de iubire a omului cu 
Dumnezeu într-un raport contractual. Tot ceea ce face oinul nu imai face 
din iubire, din nevoia de comuniune, ci din dorinţa de a obține răsplaia, 
care îi revine automat în urma faptelor bune săvârşite doar pe temeiul 
dreptăţii. 

- Referitor la câştigarea vredniciei de către credincins, treouie pre- 
cizat că nevoința, efortul voinţei nu este un eieci, cl numai o pregătire 
pentru roadele Duhului. Sfânt. Uneori credinciosul este “părăsit” de har, 
tocmai ca să-şi recunoască limitele acestui efort. (ci. Pr. proi. lon Bria, 
Credinţa pe care o mărturisim, D. 116). 

Meiitul anulează în om smerenia iar în smerenie nu pretinzi nimic 
-de la Dumnezeu, ci te consideri cel mai nevrednic. “Dumnezeu cel fără 
lipsuri şi preaplin, nu are nevoie de bunătăţile omului, ci EI dăruieşte 
din belşug în dar pentru toți cei care voiesc aceasta cu mulţumire... Deci 
dacă te osteneşti ca un îndatorat, ca un datornic pentru toate, bine faci, 
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dar dacă socoteşti că-L faci- pe Dumnezeu dator pentru bunătăţile BE 
care crezi că le săvârşeşti, ai rătăcit de la calea cea dreaptă.” (Sfinuii 
Joan Carpatiul, Cuvânt ascetic, “Filocalia”, IV, p. 160). | i 
Spre deosebire de merit, smerenia consideră că nu a făcut nicio: 
dată destul: ca să merite răsplata: “Când veţi face toate cele poruncii 
vouă, să ziceţi: Slugi netrebnice suntem, căci am făcut ceea ce cranii: 
datori să facem”. (Luca 17, 10). În timp ce smerenia socoteşte fptel 
săvârşite mai mici, meritele le socotesc mai mari şi prin acesta omul â* 
pierdut totul, fiindcă faptele bune fără smerenie nu au valoare: “Priri : 
fapte bune noi ne deschidem tot mai mult iui Dumnezeu. şi DU Vrem. Săi 
dobândim alfeeva decât pe Hristos însuşi, prin simţirea prezenței Sale 
harice... Fiinţa tuturor viriuților este însuşi Hristos”. 2 di: ia Maxim, 
Mărturisitorul, Ambigua, VII, p. 185). 
| Diferenţa esențială între concepția catolică și-cea ortodoxă | cu 
privire la la merite şi fapte bune provine din aceea că; în timp ce tomane- . 
“catolicii consideră că omul în viaţa viitoare va obţine de la Dumnezeu o ! 
seamă de bunuri supranaturale dar create, învățătura ortodoxă afirmă că 
omul îl .obține pe. Dumnezeu însuși. Viaţa viitoare” este--viaţa:-de 
“comuniune cu Dumnezeu. Dacă poți obține de la cineva anumite bunuri 
prin-revendicări juridice, pe el însuşi, ca petsoană liberă, îl poți obține 
“doar prin iubire (cf. Pr. prof. Dumitru - Popescu, Bai de Teologie * 
Dogmatică și Simbolică, vol. 2, p. 65). N ae & 
“În privinţa meritelor prisositoare, teologia ortodoxă respinge 
această teorie, întrucât ea denaturează însuşi scopul vieţii creştine, care 
este acelaşi pentru toți: mântuirea prin har şi asemănarea cu Dumnezeu, 
„care nu. are capăt, fiind e-ereştere neîncetată în Hristos până la smerenia 
şi desăvârşirea Lui, noi trebuie să creştem de la starea de pruncie 
duhovnicească, până la măsura vârstei  deplinătăţii, lui Hristos. “Inima 
omehcască aşa a fost zidită, mare şi largă, pentru e a  puica cuprinde pe 
însuşi Dumnezeu. Nimic nu ne poate sătura şi pune Gapăt dorințelor 
noastre, ci- veşnic rămânem însetați. ” (Nicolae Cabasila, Despre viața în 
Hristos, IL, ed. 1946, p. 63). În acelaşi sens se exptimă şi Simeon 
Metafrastul: “Temelia creştinismului este că, chiar dacă ar fi împlinit 
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8 seva toate dreptățile, să nu se bizuie pe aceasta, NICI să se încreadă, 
kici să-şi închipuie că a făcut ceva mare. Chiar dacă s-a făcut părțaş de 
be far, să nu-şi închipuie « că a ajuns la ceva, nici să se socotească sătul, ci 


; ratare a omului (maximalism antropologic) şi o: ditare a iubirii şi 
i 'smereniei, de care credinciosul trebuie să dea dovadă permanent în fața 
& -jui Dumnezeu, şi, în același timp, o necunoaştere a capacităţii infinite a 
j ! paturi umane de progres duhovnicesc. Referindu-se. la urcuşul duhov- 
'-nicesc neîncetat spre desăvârşire, ce stă în fața credincioşilor, Sfântul 
. Apostol Pavel afirmă: “Fraţilor, eu hu mă socotesc. să fi ajuns, ci-una- 
faci cele dinapoi uitându-le şi spre-cels dinainte întinzându-mă, la ţintă 
alerg, la cununa. dumnezeieşiii chemări -de-sus, întra- Hristos lisus” 
(Filipeni 3, 13- 14), 
| aa d poetii protestantă. “dese condiţiile ZEBE run ale 
îndreptării şi critica ortodoxă = 
Reformatării au respins exagerătile catolice cu u privite la faptele 
bune, la merite prisositoare şi la indulgenţe, trecând în extrema opusă şi 
maximalizând rolul unic al credinței în proeesul justificării. Pe linia 
inaugurată de reformatori, protestanții de toate nuanțele consideră până 
astăzi că faptele urmează îndreptării prin credinţă şi de aceea nu dețin o 
valoare soteriologică în sine şi nu contribuie cu nimic la mântuire, ele 





reprezentând doar o confirmare a Cretei. 
Două sunt argumentele pe care teologia protestantă le aduce în 
sprijinul concepției. despre “sola fide” (mântuirea numai prin credință): 
1. Omul căzut în păcat nu mai poate face nimic bun. iar mântuirea 
0 poate obține doar prin credință, care este dăruită de Dumnezeu prin 
ascultarea cuvântului; 
„2, Făptele bune urmează îndreptării prin credinţă: “Numai credința, 


pe care o primeşte prin ascultarea cuvântului lui Dumnezeu, îl aduce pe 
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om la cunoaşterea păcatului şi îi deschide i inima penbu primirea aul 
iertării de la Dumnezeu, 

Faţă de concepția romano-catolică, Luther a inversat side 
dintre credință şi iubire: nu iubirea este cea care însufleţeşte credința, ti 
tocmai credința însuflețeşte iubirea, care este ulterioară. Dumnezey 
justifică pe om pentru că acesta crede şi nu pentru că iubeşte. Credința 
în concepția lui Luther nu este un act sinergetic, ci este exclusiv darul 
lui Dumnezeu, care o sădeşte în sufletul credinciosului odată cu ascul: 
tarea cuvântului Său şi prin care se primeşte harul iertării sau graţierii. 

Puterea justificatoare a credinței nu constă în aceea că ea. se. 
manifestă prin iubire, ci în faptul că ea rămâne la fel de mare şi nu; 
creşte prin iubire. (1.D.$., vol. 2, p. 735). îm: A 

Din opoziţie față de catolici, protestanții au respins, aşadar, Orice. 
valoare. a faptelor bune -pentru mântuire, considerându-le ca fapte“ş G 
Legii vechi, pătate de mândrie şi de egoism, chiar păgubitoare, dooarecă 
dau omului încrederea că mântuirea depinde de el. Melanchton ajungă; 
să afirme: “Orice faci, chiar dacă păcătuleşti pe față, nu te uita la faptele, 
tale, ci la făgăduinţa lui Dumnezeu, Căci ai în ceruri nu uii Judecător ci; ; 
un Lată, căruia îi stai la inimă”. Mai târziu, el.va reveni în *“Confessio: 
Augustand” şi va considera faptele bune necesare mântuirii, fiindcă prin; 
ele se susține şi se întăreşte credința; pentru această afirmaţie el a fost, 
însă, criticat aspru de adepții. lui Luther. Aceştia şi-au impus conespția 
lor în “Formula de Concordie” (1580) în termenii utmători: “Credem;ă : 
învățăra şi mărturisirm că faptele bune trebuie să fie cu totul respinse, nu:: 
numai când e votba de justificarea prin credință, ci şi când e vorba de: 

mântuirea noasttă veșnică.” (cf. PDS. Vol: 2; pe 742) 
Concepţia protestantă susține, aşadar, că faptele bune urmează în: 
mod natural credința, dar nu sunt necesare pentru justificare sau mântuire; i 
Doctrina catolică şi cea protestantă despre credință şi fapte buneă 
este diferită de învățătura ortodoxă în primul rând datorită dimerisuinţiiă 
juridice sau legaliste, ce o caracterizează, în aceeaşi măsură ca şi înă 
cazul doctrinei despre răscumpărare, “Concepţia apuseană despre obți- 3 
ierea mântuirii pe seama noastră într-un mod jutidic face de prisosă 
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faptele noastre (protestantism) sau le consideră şi pe ele ca un adaos la 
echivalentul juridic achitat de Hristos pentru păcatele noastre (catoli- 
cism)... Nici unul, nici altul nu vede mântuirea adusă de Hristos ca bază 
a unei refaceri reale a omului în comuniune cu Dumnezeu. Numai 
faptele izvorâte din iubire, a! cărui izvor în noi este iubirea lui Hristos, 
au un rost în mântuirea noastră”. (Pr. prof. Durniiru Stăniloae, 7.D.0, 
-V0,25p.309) j- 

Concepţia despre harul creat din teologia catolică are drept 
urmare separația dintre credinţă și fapte bune, precum şi între credincios 
şi starea de fericire de dincolo; omul este despărțit de Hristos. 

În opoziţie cu doctrina catolică, protestanții au urmărit să instituie 
o relație directă, personală, între om şi Dumnezeu prin- credință, numai 

„că-au omis faptul că iubirea trebuie unită cu credința. În concepția 

„artodoxă despre îndreptare, faptele bune au un alt sens decât acela de a 
confirma îndreptarea de la Dumnezeu sau de a obține un merit şi anume 
unul obtologic, de consolidare a ființei umane pi de prefacere î în asemă- 
nare Cu Hristos pâsă la desăvârşire. 

Teologia protestantă consideră credința ca dă al lui Dumnezeu, 
iat faptele bune ca acte ale omului prin care ar motiva sau ar:justitica - 
ceva de la Dummezeu, motiv. pentru care le resping, punându-le pe 
același plan cu faptele Legii vechi. (Romani 3, 22 şi 28; Galateni, 4, 6), 
de aceea în protestaatisra faptele bune nu deţin o valoare soteziologică, 

În tinap ce creștinismul apusean nu a putut depăşi dualismul dintre 
credință şi fapte, pentru Ortodoxie faptele nu sunt altceva decât credința 
în actualitate. 

“Faptele bune sunt înțelese în teologia ortodoxă ca având un rol de 
modificare a firii; efectul lor se întoarce asupra firii din care pornesc. De 
aici şi legătura dintre ele şi credință, care şi ea reprezintă semnul unei 
noi stări a firii umane. Credinţa este începutul modificării formei, care 
se continuă şi şi se adânceşte prin fapte, în ambele fiind prezent harul 
Duhului Sfânt, care lucrează de la Botez asupra firii umane. 

Spre deosebire de teologiile eterodoxe, teologia ortodoxă are un 
concept elastic despre fire, o viziune. dinamică şi duhovnicească în 
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același timp. Ea consideră natura umană capabilă de o modificare, de o 
creştere prin eforturile omeneşti, susținute de harul divin. În catolicism 
se admite mai puţin acest lucru, datorită concepției rigide despre fire sau 
natură, care este concepută ca fiind rigidă, invariabilă. De aceea în 
concepția lor faptele bune nu au rostul de a modifica firea, ci numai al 
unui preț pentru mântuire, ele rămânând exterioare omului. Concepţia 
protestantă susține şi ea această neschimbabilitate a firii umane, doar că 
ca înţelege firea cea căzută în păcat, nu cea creată bună de Dumnezeu. 
Considerând că faptele nu pot modifica firea umană şi în acelaşi timp că 


ar ae A nedemn pentru Dumnezeu să le ceară ca preț de schimb pentru. 


4. „tuire, le-a negat total valoarea pentru mântuire. 

Pentru teologia și spiritualitatea ortodoxă, harul, credința şi faptele, 
bune sunt atât de unite între ele în procesul îndreptării sau al mântuirii 
subiective; încât omul credincios le trăieşte ca un tot unitar, -ca pe Un 
ajutoi continuu al lui Dumnezeu în urcarea, treaptă Cu treaptă, â scării 
virtuților, prin care omul se uneşte tot mai adânc cu Hristos, în 
oeca transfigurării şi a îndumnezeirii sale. - ea 


Bibliografie — 
dee “Pr.-prof; Dumitru Stăniloae, Conditiile mântuirii, î0: rev. “Sti 
i » 1951, nr. 34; 

Dse „dem, Fapiele bune în îvățătura ortodoxă şi catolică, în rey., 
“Ortodoxia”, 1954, nr. 4; 

3. Idem, Învățătura ortodoxă dee mântuire şi concluziile ce rezultă 3 
din ea, în rev. “Ortodoxia”, 1972, nr.2; 
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XII. CINSTIREA SFINŢILOR ÎN BISERICĂ 2 aa 


li Sfinţenia sau înduzmnezeirea, împlinirea e ra urnane 


şi realizare a asemănării cu Dumnezeu. 
Cea mai .. evidentă, „dovadă a „poribiiii bolziii-robuii 


Ţaine o constituie existența Sfinţilor ș şi în primul rână a Maicu Domnu- 
lui, Născătoarea de Dumnezeu şi Pururea Fecioara Maria. 
-- Sfintii pe care Biserica îi cinstește si ersoane umane, 
“care prin har, credință și fapte bune au transformat chipul lui Dumnezeu 
în asemănare cu E], punând început procesului de indurinezeire, care 
începe alei, pe- pământ şI se desăvârşeşte în eternitatea Impărăției Prea 
Sfintei. Treimi. Conţinutul îndumnezeirii sau al-asemănării cu Durnrie- 
zeii îl constituie sfințenia lui Dumnezeu sau, mal -coneret,. sfinţenia 
Mântuitorului. lisus Hristos, de care se îipăităşesc cei îndreptaţi prin 
harul Duhului Sfânt, care întrupează în-viaţa lor sfințenia lui Hristos. 
“Din punct de vedere-dograatic, nățiunea. de sfințenie este. utilizată 
cu u referire Ja: Durnnezeu, Mântuitorul Hristos şi eredisetoşi. (Dubul 
Sfânt ne sfințeşte împărtăşindu-ne snţenia lui Hristos, coiieretizată în 
îndumnezeirea şi transfigurarea Trupului Său). 

a. Despre sfințenia lui Dumnezeu s-a tratat la dogma Sfintei 
Treimi, ca reprezentând un_atribut natural Sau ființial, care, în în -mod 








pozitiv a defineşte pe Ci ca ca puritate sau curăţie absolută, în 
contrast cu necurăția păcatului 
b. Sfinţenia Mântuitorului Hristos, care are un dublu aspect: El 
este ste sfânt ŞI izvor r al sfințenie sfințeniei ca Dumnezeu desăvârşit (sfințeria firii 
dumnezeieşti şi a ȘI a îpostasului divin) şi în acelaşi timp ca Om (sfințenia 
fini Sale umane, îndumnezeită prin unirea ipostatică). De aceea E] este 
Binele absolut întrupat, sfințenia lui Dumnezeu înomenită, Sfântul care 
sfințește pe toți şi pe toate (Evrei, 10, 14). 
„ În această dublă calitate, de izvor al sfinţeniei divine şi umane, 
[isus Hristos, Fiul lui Dumnezeu întrupat, are o poziţie centrală, atât în 
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procesul mântuirii obiective, cât şi al celei subiective. Numai Din 
participare la sfințenia Lui, prin puterea Duhului Sfânt, rie sfințirn şi noi, 
împărtăşindu-ne personal şi comunitar, de această sfințenie. Regal) 
sfințenia lui Hristos este lipsa de orice păcat, puritatea sau curăția: 
absolută iar [pozitiv este sfințenia lui Dumnezeu, îmbrăcată în haină 
ornenească, care Să îmnărtăseste Tuturor prin iubire. (Pr. prof. loan 4, 
op.cit, Vol. 2, p. 103). 

Sfinţena Mântuitorului Hristos nu e una dobândită, i ea aparțin 
fiiniei Lui, pentru că EL este identic cu sfințenia însăși. ae 
Sfântul, atât prin firea divină cât şi prin cea umană. Fiul lui Dumnezeu 
“nu S-a întrupat doar pentru a fi şi a rămâne obiectul adorării noastre, ci 
ca să ne sfințească pe noi. (loan 17, 19). În Hristos firea omenească s-a 
îndumnezeit total, umplându-se de energiile divine necreate. (pan | 17, 


10) iar noi trebuie. să participăm la sfințenia Sa, (Evrei 12, 10).. adi 
c. Sfinţenia credincioşilor sau sfințenia creştină este -participărea<- 





la sfințenia lui_Hristos în mod 1 mod sacramental și moral în Biserică, pi prin 
Sfintele Taine ŞI prin împlinirea poruucilor, Sfinţenia creştină reprezintă 
întruparea -sfințeniei lui Hristos în viaţa noastră, ea este darul lui 
Dumnezeu şi Q stare existență în no! de la Botez (sfințenia baptismală 
sau sacramentală), dar în acelasi timp ea este si un imperativ, 0 poruncă, 
o țintă, o misiune de îndeplinit în sens de siințenie morală: “Fiţi sfinţi şi 
voi înșivă în toată petrecerea vieţii” (| Peru |, 15); “Sfinţiți-vă şi veti fi 
sfinți” (Levitie 11, 44). Sfinţenia creştină constituie din punct de vedere 
ontologic împlinirea persoanei umane sau desăvârşire ei, din puterea lui 
Dumnezeu, Cel ce este izvorul şi modelul suprem al sfințenie: “Fiţi. de- 
săvârşiţi precum Tatăl vostru Cet ceresc desăvârsit este” (Matei 5, 48). 

În opinia unor teologi, sfințenia crestină are urmăţoarele. carac- 
teristici; Î. depăşirea stării de creatură, cu simţirea prezenței ntei divine, cu 
depăsirea legilor naturale și schimbarea (metanoia) firii umane; 2... 
nepătimirea sau depăşirea cercului vicios al patimilor, 3. trăirea mistică, 
la o înaltă fervoare duhovnicească; 4. împodobirea propriului chip cu 
virtuțile (cf. Pr. conf. dr. George Remete, op.cit., p. 277): 
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Toate aceste atribute i îşi au începutul i în Taina Sfântului Botez, 


Ss E Ta e Ne ul Testarea toți credincioşii. sunt 
 pumiţi sfinți: “Tuturor celor ce sunteţi în Roma...chemaţi sfinți” 
(Romani 1, 7); “Celor marmiţi sfinți...” (1 Corinteni 1, 2). Sfântul Apos- 
tol Pavel se_ adresează tuturor creştinilor, numindu-i sfinți, ge ei 
pici sfințenia ca dar al lui Dumnezeu, însă, în: același timp, îi 
îdeamnă să fie sfinți, luând sfințenia ca un imperativ moral. 
in punct de vedere dogmatic, posibilitatea realizării sfințeniei de 
. către persoana umană a fost exprimată în Sfânta Tradiție prin ee 
inspirate ale Sfântului Irineă reluat de (Siăniui Atanasie cel Mare] 
“Dumnezeu s-a făcut om pei pentru ca omul să se îndumnezeiască”. As, îndumnezeiască”. re 
dar, temeiul prim al realizării sfiațeniei în plan uman î+ constituie 
Bi întruparea Mântuitorului Hristos= “Celelalte - etape, jertfa, învierea şi 
înălțarea au desăvârşit lucrarea de îi dumnezeire a firii umane în Persoa- 
na Logosului divin întrupat. Acest proces de îndumnezeire (transfi- 
„gurare) din Persoana Mântuitorului se repetă cu -fiecare dintre noi, 
începând cu taina Sfântului Botez; prin care ne îmbrăcăm în Hristos, 
devenind hristofori. Puterea realizării vieții noi, viață de sfințenie, ne-o 
dă Sfântul Duh prin harul CUmMnezeIesc. , 
“Locul manifestării harului divin în persoana pei asi este 
“nousul”, pe care este centrat chipul lui Dumnezeu în om. Din minte 
harul iradiază în inima omului, iar când plinătatea harului se revarsă în 
afară, el pătrunde din sfera spiritualului în cea a matenalului și atunci 
însuși trupul participă la prefacerea din muritor în nemuritor, din strică- 
clos în nestricăcios. Prin revărsarea razelor celor necreate ale Duhului 
Sfânt în tot trupul, acesta se face el însuși izvor de bună mireasmă, 
taumaturg și teotor. 

Principalele roade ale sfințeniei sunt iubirea nemărpinită faţă de 
Dănanezeu și Tață de oameni, precum şi starea de nepătimire. Ele sunt 
însă mult mai numeroase (cf. Pr. prof. Dumitru Stăniloae, 7:D.0,, vol. 
1, p. 269-272) şi le aflăm descrişe pe larg în cele două antologii unice 
ale spiritualității ortodoxe, Filocalia şi Patericul. 
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2. Cinstirea sfinților în general şi a Maicii Domnului în special, > 

„Potrivit învăţăturii de credință ortodoxe, acela dintre “Creştini, Cată 
au dus o viaţă de excepție în cadrul Bisericii, evidențiindu-se prin faptă ie 
morale deosebite, exemplare şi care s-au învrednicit de facerea : de 
minumi, în timpul vieții sau după trecerea la cele veşnice, suzi 
considerati sfinți şi l se cuvine o cinstire, numită venerare (dulia în n 
limba mba greacă). Cinstirea Maicii Domnului se numeşte supravenerăți E 
(hiperdulia), în timp ce lui Dumnezeu I se aduce o cinstire absolut, 
unică, numită adorare (latreia în limba greacă). De precizat faptul că 
cinstirea adusă sfinților nu se separă, în Ortodoxie „ de cinstirea adusă li 
[uninezeu, deoarece pe sfinți îi cinstim prin Dumnezeu şi pentu 
Dunmezeu, fundcă Dumnezeu însuşi 1-a numit “Orieteni şi casnici aj 
Lui”. În acest sens, cinstirea sfinților reprezintă o cinstire. „indireciă, 
adi adusă lui. Dumnezeu, aşa: Curn-se-afirma încă din Vechiul Test 
“1 ăudaţi pe Dumnezeu întru sfinți Lui” (Psalm 150). 

Biserica e comuniunea sfiniilor, o comuniune a colo sfinţi ca od 
ce se sfințesc. Cei ce se sfințesc se roagă către cei Sfinți și încearcă să'l6. 
mute viaţa. Nimeni nu se mântuieşte singur CI i numai în comuniune 
neîntreruptă cu ceilalți şi cu Hristos. Creştem în iubirea şi Siinjenia 5 
Hristos sau tințenia Sa străluceşte tot mai mult în toți. = 

În teologia. şi în spiritualitatea ortodoxă s-a afirmat totdeauna că 
sfinții au întrupat sacramental şi moral sfințeniă lui Hristos, că sunt 
slăviţi de Dumnezeu şi duc o viaţă fericită în cer şi de aceea ei sunt 
cinstiţi de Biserică printr-un cult special. 

















În sens general, toți ți credincioşii botezați sunt chemaţi să devină 
sfinţi; în sens restrâns, sfinți sunt to toti cei care au fost prearaariți de” 
Dumnezeu. 


„___ Deşi cinstirea sfinților în Biserică începe din epoca .apostolică, 
Biserica a dogmatizat abia la Sinodul al VIl-lea Ecumenic despre, 
această învățătură, hotărând astfel: “Cine nu mărturiseşte. că toți sfinți 
cet cs au plăcut lui Dumnezeu, atât cei dinainte de Lege cât şi cei de sub 
Lege şi cei de sub Har, sunt vrednici de cinstire după trup şi după: suflet, 
ori nu face rugăciune către sfinți, ca spre unii ce au voie să mijlocească 
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Eee PERA 


Să a i: 


+ pentru lume, după Tradiţia Bisericii, să fie anatema”. (ef. 7A ÎL) S., vol. 2, 

ip. 759). 

Temeiurile cinstirii sfinților sunt prezentate pe larg la disline 
" Misiologie. Din punct de vedere dogmatic îi i cinstim pe sftați deoarece 

r Dumnezeu a strălucit £ it prin ei sau în viaţa lor, îi cinstim pentru că simţim 

prezența ș Şi Tucrarea harului mântuitor în ei, fiindcă, în această viață, s-au 


ZE pe se ocraeă Par SUC a 
„încununat cu virtuți, făcându-se pentru noi toți exemple vii; pentru 
dragostea or și grija ce ne-o poartă și pentru miilotirea lor neîncetată la 


Dumnezeu pentru NOI. 


= Biserica a_stabilit următoarele forme ale cinsti sfinților pr bec pr baza 
Revelatiei divine; venerarea, invocarea în EU une ŞI imitarea pildei 


vieţii lor. 
Diferenţele confesionale cu privire la cinstirea sfinților îşi au 


„originea în coneepția despre îndreptare, specifică fiecărei. Biserici şi. 
Confesiuni. Astfel, în romano-catolicism, “începând cu “sec X-XI], 
odată cu apariția statuilor sfinților, sfințenia a fost închisă, limitată în 
cadrele lumii create, devenind cu timpul o categorie aproape numai eti- 
că- Ca o reacţie față-de această materializare a sfinţilor, Reforma protes- 
tantă a trecut la extrema opusă, negând total posibilitațea sfințiru omului 
în lumea istorică şi, deci, valabilitatea oricărui cult lață de sfinți.” (Pr. 
prof. G. Remete, op.cit., p. 279). 

Respingerea învățăturii despre cinstirea sfinților de către teologia 
protestantă se explică prin confuzia pe care aceasta o face între 
mântuirea obiectivă şi cea subiectivă, ultima fiind de fapt ca şi inexis- 
tentă, atât datorită concepției eronate despre ştergerea chipului divin din 
om prin pâcatul strămoşesc, cât şi a celei despre predestinație. 

Dim punct de vedere ortodox, Mântuitorul Nşus_Hristos este 
singurul „raţilocitor către Dumnezeu - Tatăl în mântuirea obiectivă. (| 
Iimotei 2, 5); mijlocirile sfintilor trebuie înțelese în contextul mân 
subiective, 7, în care comuniunea tuturor membrilor Bisericii este foarte 
importantă: “Lucraţi cu frică şi cu Cutremur la mântuirea voastră” 


(Filipeni 2; 12). 


Mat patat m: 
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În cadrui învăţăturii ortodoxe despre cinstirea sfinților, un loc 
„special îl ocupă preacinstirea sau supravenerarea Maicii Domnului, 
Motivele acestei cinstiri mai presus decât toţi sfinții le aflăm în Sfinta 
Scriptură şi în Sfânta Tradiţie. Profeţiile mesianice din Vechiul 'Testa- 
ment vestesc rolul important care îi va reveni Sfintei "Fecioare Maria în 
întruparea Fiului lui Dumnezeu, adică în mântuirea obiectivă a omenirii 
(Facere 3, 15; Isaia ], 7, 14). În Noul Testament, Maica Domnului este 
cinstită de îngeri (Luca 1. 28: “Bucură-te, ceea ce eşti plină de har, 
Domnul este cu tine. Binecuvântată eşti tu între femei”), de oameni 
(Sfânta Elisabeta, mama Sfântului loan Botezătorul: “Binecuvântată eşti 
“tu între femei şi binecuvântat este rodul pântecelui Tău şi de unde mie 
aceasta ca să vină la mine Maica Domnului meu?” Luca 1. 4243; 
gameni din mulţime; “Fericit este pântecele-care Te-a purtat şi pieptut la 
care. c-ai Sipti” Luca 11, 27) şi de însuşi: Mântuitorul -Hristos, Care îi era. 
supus. în vremea copilăriei (Luca 2, 51); tă îndeplinit rugămintea: de-a 
Cana Galileii (loan 2, 3) iar pe „Golgota: a înzaeălințat-o- ucenicului Sa 
iubit (loan 19,26). . = 
“Dogmatica ortodoxă « a zeu şi Sistematiziat invătăturri despre 

Maica Domnului pornind de la trei puncte principale, toate în legătură 
cu-Perșoana Mântuitorului lisus Hristos, Fiul lui: Dumnezeu întrupaţ; 
calitatea ei de Născătoare de Dumnezeu, b bururea-fecioria ei şi cinstirea 
ei mai presus de toate făpturile văzute si nevăzute. Accentul în teologia 
şi spiritualitatea ortodoxă a fost pus întotdeauna pe calitatea de Născă- 
toare de Dumnezeu a Sfintei Fecioare Maria, evidențiind rolul ei unic în 
intruparea Fiului lui Dumnezeu şi pe acest temei învăţătura despre 
Maica Domnului trebuie numită teotokologie (de la Teotokos; Năs- 
cătoare de Dumnezeu) şi nu i nu mariologie, ca în teologia romano-catolică. 
unde accentul este pus pe calitatea de de pururea-fecioară. De altfel, inico- 
nografia orțodoxă, Maica -Domnului ni este înfăţişată decât împreună 
cu Fiul său şi Dumnezeul nostru, Mântuitorul lisus Hristos, diferit de 
cultul romano-catolic, unde ea apare de cele mai multe ori singură. 

„Biserica romano-catolică a exagerat cultul Maicii Domnului, pe 
baza celor două dogme mariologice, lipsite de temei revelaţional 
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(dogma Imaculatei Concepții sau a Neprihănitei Zămisliri din 1854 şi 
că â Înălţării cu trupul la cer, din 1950). La aceste erori dogmatice se 
adaugă proclamarea Sfintei Fecioare la conciliul Vatican II din 1965 
„drept “Mamă a Bisericii” (Mater Fcclesiae) şi ““Co-Redempirix” 
(Împreună-Mântuitoare). | 
Prin această învățătură. greşită, Sfânta Fecioară Maria - este 
separată de Mântuitorul Hristos, ridicată deasupra Bişericii şi aşezată pe 
aceeaşi treaptă cu Fiul său. Această autonomie acordată ei, care are ori- 
_ginea, în antropocentrismul teologiei şi spiritualității catolice, sugerează 
faptul că Sfânta Fecioară s-ar fi mântuit oarecum. fără ajutorul Fiului 
“său, fapt ce contravine Revelației divine, care ne arată că există un 
singur Mântuitor, Iisus Hristos, | | 
Protestanţii resping orice formă de cult adusă Maicii Domnului, 
„considerând-o doar o femeit deosebită din istoria-mântuirii. | 
Din punct de vedere. ortod6ă, Maiea Domnului a avut un rol 
special în realizarea mântuirii obiective, ea fiind “vasul ales al Întru- 
“pării” şi are tot un rol deosebit şi în mântuirea subiectivă a umanităţii, în 
calitate: de mijlocitoare a noastră la Unicul Mântuitor, Domnul. lisus 
Hnistos. Rugăciunile și mijlocirile. ei, împreună cu ale tuturor siinților - 
:suât bine primite şi ascultate de Mântuitorul, prin puterea Iuhului 
Sfânt, iar ajutorul pe care EI ni-l trimite prin sfinţi, face să se adâncească 
legătura de comuniune a noastră cu sfbajii, reflectând unitatea -Incon- 


fundabilă a Bisericii. 


3. Cinstirea sfintelor a ic bat a. sfintelor icoane, a sfintei cruci 
siasființiloringeri 
a. Sfintele moaşte sunt o consecință a lucrării barului divin asupra 
trupurilor, sfințilos sfinţilor. Pute Puterea dumnezeiască a Mâătuitorului Hristos, 5, Cel 
Gu care s-au unit “sfinții atât în timpul “vieţii pământești, cât, în mod 
plenar, după moartea lor, menţine trupurile în nestricăciune, ca o 
anticipare a trupurilor deplin pnevmatizate de după învierea generală. -. 
Nestricăciunea sfintelor moaşte, precum şi facerea de minuui 
(tămăduiri) care se lucrează prin ele demonstrează faptul că sfântul, ca 
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persoană, dar mai ales harul Duhului Sfânt rămân în legătură cu trupul 
aşa încât cei ce se roagă în faţa sfintelor moaște se roagă sfântului care 
este în cer, lângă Mântuitorul Hristos. Din punct de vedere dogmatic 
cinstirea acordată ani or moaşte se îndreaptă spre persoană, așa Cum 
se întâmplă şi în c telor icoane sau al sfintei cruci. 

Te Temei biblic a a cinstirea sfintelor moaşte şi pentru puterea 
care iradiază din ele sau din trupul sfâniului aflăm în cazul unui mort 
peste care s-a aşezat trupul lui Elisei (IV Regi 4, 34-35). Alte mărturii 
scripturistice avem în Noul Testament, iinde ştergarele Sfânțului 
Apostol Pavel sau umbra Sfântului Apostol Petru făceau minuni asupra 
oamenilor (Faptele Apostolilor 19, 11-12; 5, 15). 

Sfânta Tradiţie atestă practica cinstirii sfintelor moaşte de la 
începutul creştinismului. În “Martiriul Sfântului Policarp” (136) se 
arată: “Noi am strâns oseniintele lui că pe ut Odor mat SGump mp decât. 
aurul şi decât pietrele seumpe:şi le-am aşezat unde se cuvine; aici ne 
vom aduna cu bucure şi Domnul ne va da nouă să sărbătorim ziua 
naşterii sale martirice” (P.5.B., vol. 11, p. 33).— „N, 

Faptul că primele biserici creştine au fost ridicate pe “Tnorncetate. 
martirilor iar sfânta masă din altar și sfintele antimise conțin părticele 
din sfintele moaşte atestă :redlitatea incontestabilă a prezenţei harului 
Duhului Sfânt în trupurile sfinților, învrednicite de nestricăciune şi în 
același timp dimensiunea eshatologică a credinței Bisericii, că trupurile 
înviate vor fi deplin pnevmatizate şi transfigurate. 

Respingerea de către protestanți a cultului sfintelor moaşte este o 
consecință a concepției lor greşite despre îndreptare, despre căderea 
iremediabilă a omului, devenit incapabil de sfințire. 

b. Cinstirea Maicii Domnului şi a sfinților în general, include şi sfin- 
țirea icoanelor, pictate de către Biserică ca reprezentări duhovniceşti ale lor; 

Pentru teologia ortodoxă, sfintele icoane sunt locul unei prezenţe. 
hanice, confirmate de două elemente; pictarea lor în conformitate cu 
Canoanele stabilite de Biserică (Sinodul al VI-lea Ecumenic) şi 
sfințirea lor de către Biserică, prin care se întemeiază legătura dintre ele 
şi prototipul lor (Mântuitorul, Maica Domnului, Sfinţii). 
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Prin icoană avem chipul evanghelic al lui Hristos, propoveduit de 
Sfinţii Apostoli dar și prezenţa lui harică, ptin Duhul Sfânt, între noi. 
Cinstirea sfintei icoane nu se poate confunda cu idolatria,- pentru 

că icoana înfăţişează o persoană 1stoncă, nu o făptură imaginată sau o 
personificare a forțelor naturii, ca în păgânism. Dar;pe lângă dimensiu- 
nea anamnetică sau istorică a icoanei, Biserica afirmă şi o dimensiume 
sacramentală a ei, prin sfințirea ei cu harul Duhului Sfânt, precuri şi una 
eshatologică, icoana indicând Împărăția lui Dutnniezeu care va veni, 


„deplina pnevmatizare a trupurilor înviate din acesta. : 
ile biblice şi dogmaţice, ale cinstirii sfintelor icoane sunt. 


| “ următoarele: 
l, Teofaniile s sau. epifaniile ct detaliile îi an: 


- Zeu se se poate : arăta prin. materie, care este opera Lai, are un fundament 
- - spiritual: şi nu se opune unei prezențe:spirituale sau harice: —- E 
2. Omul | a fost creat după=chipul lui Dumnezeu. între--et--şI 

Modelul său divin rămânând o relație continuă; 

“37 Întruparea Fiuhii lui Dumnezeu prin care El a luat, pentru“ 
veșnicie, firea-omenească şi faţa-sau chipul omului, care a devenit un 
transparent al Dumnezeirii (Părintele Stăniloae); 

4. Împărăţia lui Dumnezeu inaugurată la Cincizecime în iscrară 
icoana semnifică, prin dimensiunea ei eshatologică, transcendentul care 
coboară în imanent, harul divin care începe în istorie procesul îndum- 
nezeirii omului şi al sfințirii rii cosmosului, proces care se va desăvârși în 


eternitatea lui Dumnezeu cu cei drepți. 


Biserica a confirmat I sfintelor icoane prin condam- 


narea ereziei iconoclaste la sinodul VII Ecumenic, hotărând: “Rânduira 
ca chipul cinstitei şi de viaţă făcătoarei Cruci să se pună în sfintele 
biserici ale lui Dumnezeu...așa şi cinstitele şi sfintele icoane, zugrăvite 
în culori şi de pietre scumpe şi din altă materie potrivită făcute, precum 
icoata Domnului. şi a Stăpânei noastre Născătoare de Dumnezeu, ale 
sfinților îngeri. (aducând) nu adevărată închinăciune dumnezeiască; 
care se cuvine numai unice: Fiinţe dumnezeiești, ci cu cinstirea, după 
acel mod, care se dădea cinstitei Cruci... .căci cinstirea care se dă chipu- 
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lui trece ia prototip şi cel ce se închină icoanei, se închină finţei 
(persoanei) celei închipuite de ea. .,”(cf, Pr. G. Remete, op. ciz., p. 285). : 

Biserica romano-catolică neacceptând doctrina energiilor diving 
necreate şi nedezvoltând o teologie a prezenței lui Dumnezeu, a accen: 
tuat unilateral caracterul istoric al icoanelor, închizându-le în imanent, 
în mod naturalist şi arătând preferință pentru statui, care semnifică 
materia antonomizată sau închisă față de spirit, lipsită complet de 
dimensiunea pnevmatică şi cea eshatologică. 

Protestantismul respinge până astăzi cultul sfintelor icoane, neînţe- 
legând posibilitatea penetrării materiei de către harul Duhului Sfânt n a 
transmiterii acestui har de către Hristos către noi, prin cele văzute. 

În schimb, Biserica Ortodoxă a elaborat o întreagă teologie a 
icoanei, având la bază teologia Întrupării şi pe cea a Învierii lui Hristos, 
afirmâzd .ptin aceasta: realitatea înnomenirii Fiukii Toi Dumnezeu a A. 

„păstrării în veci a fiii umane în ipostasul său divin; prezența -harică 
MEtuitorului Hristos, prin sfânta Sa icoană în Biserică; canti 
ireesfăigurării şi îndumnezeirii omului, cate culminează în împărăția- lui 
Duznezeu,; „relaţia personală care se stabileşte şi se permanentizează 
înire credincioşi, Mântuitorul Hristos, Maica i și si ați, prin 
puterea Duhului Sfânt, prin intermediul sfimtelor icoane, 

c. Cinstirea sfintei cruci este inseparabilă de cinstirea sfintelor 
icoane, așa cum reiese diti hotărârile Sinodului” VII Ecumenic şi -din 
practica Bisericii. Dacă icoana Mântuitorului atestă în mod convingător 
zoalitatea întrupării sau a înomenirii Sale, sfânta cruce mărturiseşte fără 
echiveo realitatea jertfei unice de pe Golgota, care se actualizează în 
fiecare Sfântă Liturghie, în Biserică, prin Taina Sfintei Euharistii. A 

Teologia ortodoxă discerne trei sensuri ale sfintei cruci” 


1. sensul istoric, altar de jerttă al Mântuitorului lisus Hristos, pe 


care Şi-a dat viața pentru răs răscumpărarea umanității, 
2. sensul spiritual sau duhovnicesc, sufer suferința sau pătimirea |] lui 
Hristos, chenoza-extremă, în care S-a arătat iubirea maximă a a lui 


Dumnezeu fată de oameni: 





—— —— 
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| 3. sensul simbolic, semnul prin care credincioşii se închină INCI 
când se roagă, actualizând şi împropriindu-şi starea de iertiă a lui 
Hristos, prin care pot duce o viață duhovnicească, care presupune O 
jertfă de sine permanență. 

Chiar dacă, înainte de creştinism, crucea era instrument de sufe- 
rință şi de ruşine, ea a fost ridicată de Mântuitorul la vrednicia de a 
revela iubirea jerifelnică a lui Dumnezeu, care a şters păcatul adamic şi 
a învins moartea: “Dumnezeu Si-a ales pe cele nebune ale lumii, ca să 
ruşineze pe cei înţelepţi, Şi-a ales pe cele slabe ale Vai ca să le 


ruşineze pe cele tari” (1 Corinteni 1, 27). - iaz 


Temeiurile revelate ale cinstirii Sfintei Cruci sunt tuziriifoarele 


1. Crucea a fost pre ă în Vechiul Testament ca mijloc. de 
mântuire: lovitea Mării Roşii de -eătre Moise cu toiagul în chipul crucii” 
(Ieşire şire 14, 16); mâinile lui Moise fiitinse în chipul crucii în lupta cu - 
amaleciţii (Jeşire-17, 1-123; şatpele-de- aramă prin care s e videcau. Cei * 
TOnigoa de şerpii veninoși (Numeri 21, 9) 

2, În Noul Testament, Crucea. dex 
Hristos a înfăptuit răscumpă rareâ eat nene 
Ea este mijlocul prin căre s-a înlăturat vrăirmășia ati Oameni şi s-a 
făcut împăcarea lor cu: Duninezeii: CE zani- Zi 6; Coloseni T, 20). Ea 
constituie şi semnul biruinte [ristos asupra-tuc și semnul £: Fiului 
Omului, care se va arăta pe cer le Parus arusie (Matei 24, 1.30). 

“ Sfânta "Tradiţie atestă, de la începutul Bisericii, mărturia aposto- 
lică şi postapostolică despre importanța Sfintei Cruci. Dacă Sfântul 
Apostol Pavel se lăuda în crucea Domnului (Ga/afeni 6, 14)-şi o 
considera puterea lui Dumnezeu (| Corinteni 1, 18), Sfântul Policarp al 
Smirnei, ucenicul Sfântului Evanghelist loan, afirma: “Cel care nu 
mărturiseşte mărturia crucii, este de la diavol” (Epistola către Filipeni, 
p. 211, în PS.B,, vol. 1). Tertulian consemna, în secolul al III-lea, 
practica închinării credincioşilor: “Înainte şi în timpul treburilor, când 
intrăm! Şi ieşim, înainte şi după somn, la toate lucrările noastre, la fiecare 
pas şi la fiecare faptă, noi ne însemnăm cu semnul Sfiutei Cruci” (De 
corona militis, LU - IN). La rândul său, Sfântul Vasile cel Mare explică 
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modul transmiterii practicii închinării sau a cinstirii Sfintei Cruci prin. 
tradiţia tainică, de origine apostolică, a Bisericii: “Ce temei scris au cei 
care speră în numele Domnului nostru Iisus Hristos să se însemneze cu 
semnul crucii?...Nu provin toate acestea din învățătura părinților noştri 
păstrată în taină, care au ştiut bine că prin tăcere se păstrează caracterul 
sacru al tainelor? De altfel, cum era posibil să fie exprimat în scris 
sensul acelora, pe care nici să le vadă nu este permis celor neinițiați?” 
(Despre Sfântul Duh, XXVII). 

Sfântul Maxim Mărturisitorul, plecând de la sensul duhovnicesc 
al Sfintei Cruci, consideră că. toate ființele și -făpturile,. prin însăși 
finalitatea existenţei lor, au o orientare hristocentrică prin cruce şi de 
aceea cele văzute se cer după cruce, iar cele inteligibile au ia a de 
. mormânt (Capete teologice, 1, 67, “Filocalia”, vol. 2, p-149).- 

Tradiţia ortodoxă n-a separat crucea ae 1 TĂVIEre -şi tOcmiâl de aceea: 
“n-a separat nici întruparea de îndumnezeite. “Numai în lumina. învierii 
se vede realitatea tragică a Crucii şi păcatului dar şi puterea şi stăpânirea 
lui Dumnezeu. Paradoxul credinţei creştine stă tocmai în. aceea că 
puterea lui Dumnezeu se arată în suferință, în cruce. Învierea a dat 
„Apostolilor adevăratul sens. al. cruci, adâncimea sacrificiului dar. şi 
“măreţia iertării şi iubirii divine” (Pr. prof. 1.Bria, D.7.0.,p. 122). 

Ca şi în cazul sfintelor icoane sau al sfintelor moaşte, protestanții 
resping, cinstirea sfintei cruci, neadmițând că prin Sfânta Cruce mărtu- 
risim o prezenţă tainică a Mântuitorului Hristos între noi şi o lucrare 
eficientă a harului mântuitor asupra celor care caută să-şi improprieze în 
viaţa lor roadele Sfintei Cruci. Dacă luterani o acceptă în Biserică, o fac 


doar înţelegănd-o ca semn distinctiv al credinței creştine şi nu câ 0 
prezență harică. | 


În catolicism, crucea trimite: doar la momentul istoric. al Răstig- 
nirii de pe Golgota; în Biserica Ortodoxă şi în spiritualitatea ei, crucea ; 
reprezentată î în cult cu raze, semnifică atât puterea jertiei lui Hristos. Cl cât | 
și puterea Învierii Lui şi prin aceasta devine “semnul biruinței şi al i 
îndumnezeirii, al iubirii şi al nemuririi” (Pr. conf. G. Remete, op.cit. p. | 
288). De aceea în cultul ortodox crucea este prezentă alături de tuncina | 
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învierii, semniticată de lumânările aprinse, iar cinstirea Sfintei Cruci 
este inseparabilă de preamărirea învierii Domnului -“Crucii -Tale ne 
închinăm, Hristoase, şi sfântă învierea Ta o lăudăm şi-o mărim”. 

d. Cinstirea sfinţilor îngeri a fost confirmată, aşa cum s-a men- 
fionat mai sus, la Sinodul VII Ecumenic, în solidaritate cu cinstirea 
sfinților, a sfintei cruci şi a sfintelor icoane. 

Sfinţii îngeri s-au împărtăşit de sfințenia lui Dumnezeu înaintea 
oamenilor, ei colaborârid cu harul divin, iar cei care n-au colaborat au 
căzut din comuniunea cu Dumnezeu, fixându-se în, rău. Prin unirea lor 
cu: Hristo; ca Logos al- Tatălui; prin. Care" au fost aduşi la existență 
(Coloseni 1, 16) şi cu Duhul Sfânt, Cel care le împărtăşeşte sfințenia 
Prea Sfintei -Treimi, ei sunt hristofori şi pnevmatofori, ii „pentru cre- 
dincioşi modele şi surse de sfințenie, în Biserică. .: = 

- BĂnţii îngeri fac parte din Biserică, ei însoțesc pe Mântuitorul 
Hristos în Sfânta Liturghie şi în Sfintele Taine, vestind şi împlinind 
voile Sale şi ajutând î în procesul mântuirii subiective a oamenilor, tot aşa . 
cum au ajutat, prin pronia lui Dumnezeu şi la împlinirea planului de j 
mântuire a luâăii; slujind lui Hristos; înainte şi după Întrupare, E 
A Ca Şi oamenii, dar într-un grad şi mai înalt, poartă în ei chipul lui 
Dumnezeu — Sfânta Treinie, formând între ei o comuriiune desăvârșită, 
după chipul şi din puterea Sfintei Treimi și în acelaşi timp participând 
împreună cu cei credinciOŞI ŞI cu i sfinţii, în primul rând la comuniunea 
Bisericii. 

Cinstirea lor se materializează în cultul pe care Biserica îl aduce 
lor în zile anumite, în rugăciuni, acatiste şi alte laude, în purtarea nuime- 
lui lor de către credincioşi, în consacrarea unor biserici în cinstea lor. 
Dimensiunea istorică şi cea eshatolopică se împletesc atât în învățătura 
despre sfinții îngeri, cât şi în cultul şi spiritualitatea Bisericii Ortodoxe. .. 

___ Protestantismul respinge și cinstirea Sfinţilor Îngeri, pe motiv că 
impietează asupra rolului de unic mijlocitor al lui hsus Hristos dar şi din 
motivele, tratate anterior, al imposibilității sfințirii omului şi al lipsei de 
comuniune, prin puterea Duhului Sfânt, dintre credincioşi. şi lumea 
nevăzută a sfinţilor îngeri. 
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Ca o concluzie a acestui capitol despre cinstirea sfinților trebuie să 
afirmăm că din punct de vedere dogmatic, sfințenia lui Dumnezeu, care 
este scopul vieții creştine, se împărtăşeşte eclezial şi sacramental, adică 
în Biserică, prin Sfintele Taine, tuturor credincioşilor prin harul Duhului 
Sfânt, dovada sigură şi incontestabilă fiind iocma! realitatea existenţei 
sfinților în Biserică, adică a acelora care, unindu-se tainic dar real cu 
Hristos şi câştigând mântuirea în viața aceasta, au devenit plini de harul 
divin, adică îndumnezeiți şi având în centru pe Maica Domnului, 
asemenea Sfinţilor Apostoli la Cincizerime, nu contenesc să se roage în 
ceruri Domnului Hristos pentru mântuirea sernenilor lor de pe pământ. 
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XII. ÎNVĂȚĂTURA ORTODOXĂ DESPRE BISERICĂ 
(ECLESIOIL.OGIA) f ci 


A a 2-0 Bisericii de Mântuitorul Hristos prin Duhul Sfânt 

Îndreptarea sau mântuirea. subiectivă a credincioşilor prin har, 
credintă si fapte bune nu. mi. poate avea loc decât în Biserică, organul sau 
instituția sfântă, întemeiată de Mântuitorul lisus Hristos prin Duhul 
Sfânt cu scopul de.a-i uni cu Sine şi a-i afint, pe43 te vor erede fuse 
vor boteza (Marcu 16, 16). 

Prin lucrare lucrarea „Sa nântuitoare, de la | ea ŞI. până la Înălare, 
lisus Hristos nea recapitulat, împăcat ŞI unit în trupul Său, cu Dum-" 
nezeu în Treime, făcându-ne obiectiv şi virtual, Trupul Său eclesial, iar 
prin sălăşluirea Sa în noi, prin barul Sfântului Duh 2 împărtăşit în Sfintele - 
“Taine, noi devenizm actual mădulare ale trupului-Său eclesizi, Biserica. 
„za so Despre întemeierea Bisericii, părintele | Stăniloae firmă: “Prin - 
Întrupare, Răstignire, Înviere şi Înălțare, Hristos pune e teinelia Bisericii 
în trupul Său. Prin acestea ebtea Biserica ia a ființă virtual; . În rod actual, 
Biserica ia ființă la Cincizecire, atunci când Duhul Stânt coboară peste 
apostoli, făcându-i primele rmădulare ale Biserici, priii Gr&cncioși în 
rai se extinde puterea trupului pnevmatizat al I lui Hristos” ( D. 0, vol. 
2, p. 196). 


2 +IBiserica Biserica repreziată finalitatea acăăii biiitnaz, a Domnului His: 
tos, Care, prin trimiterea Duhului Sfânt la Cincizecirie, face să se extindă 


viața îndununezeită a irupului Său deplin pnevmatizat în toți cei care, 
botezați în numele Sfintei Treimi, se împărtăşesc de aceleaşi Sfinte Taine i 
stau sub ascultarea ierarhiei bisericeşti de suecesiune apostolică. ———— a 

Prin afirmaţia că Biserica ia ființă virtual prin îndumnezeirea firii 
umane a lui Hristos, jertfită, înviată şi înălțată de-a dreapta Tatălui iar 
actual prin frimițerea şi coborârea Sfântului Duh peste apostoli, afirmă 
concomitent dimensiunea hiistică şi pe cea prievmatică a Bisericii. - 

lisus Hristos, Cel ce ne-a mântuit recapitulativ în Sine, ne conu 


nică prin. Biserică puterea harului sfinţitor, trecându-ne prin stările prin 
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care a trecut E], pentru a face și umanitatea noastră după umanitatea Sa 
(Nicolae Cabasila, Viaţa în Hristos, trad. pr. T. Bodogae, p. 26). 
„Hristos mântuieşte pe oameni întrucât se extinde în ei sau îi 
asimilează în Sine, în omenitatea -Sa înviată. Biserica este tocmai aceas- 
tă extindere a lui Hristos în oameni, acest laborator în care se realizează 
asemănarea oamenilor cu Hristos Cel înviat. Mântuirea se obține numai 
în adunarea (ecclesia) celor în Hristos, care este Biserica. Ea este câmpul 
de acțiune al harului ce vine din Hristos, adică al Duhului Sfânt, care 
sălăşluieşte deplin în umanitatea lui Hristos cea înviată Și din ea ni se 
comunică nouă (ci. 1.D.$., vol. 2, p. 768). | 

Odată cu întruparea Fiului lui Dumnezeu, mparţiă lui se An 
zeu s-a , apropiat de noi (Matei 3, 2), a fost între noi, iar prin Pogorârea 
Duhului Sfânt, ea vine în noi. Biserica este inaugurarea impărăţiei Îui- 

„Dumnezeu cu oameni, este începutul sau arvuna ei, în Duhut- Sfânt. - 
--—. Din punct de vedere hristic, Biserica-este-o întrupare şi-o înviere 
continuă, iar din punct de vedere pnevmatic, o Cincizecime perpetuă. 
Trebuie să ne exprimăm, însă, paradoxal pentru a explică prezența, ]ui 
-Hristos şi a Duhului Sfânt în Biserică. În calitate de Cap nevăzut al ei, 
Mântuitorul Hristos este în Biserică permanent: (Iată Eu voi fi cu voi 
până la sfârşitul veacurilor” Matei 28, 20), dar, concomitent, este şi 
deasupra Bisericii, ca Dumnezeu, atrăgând-o spre Împărăţia Prea Sfintei 
Treimi. În acelaşi sens, Duhul Sfânt este cu -lucrărea Sa sfințitoare în 
Biserică, însă, în acelaşi timp, Biserica îl invocă permanent să coboare 
““beste noi, peste darurile eubaristice, peste apa Botezului sau peste 
untdelemnul Mirungerii”. 

Biserica însăşi trebuie înțeleasă paradoxal, ca arvună a învierii dar 
şi aflându-se în drum spre înviere. Prin Capul său, Mântuitorul lisus 
Hristos, ea este în stare de înviere dar ea încă n-a ajuns, prin membrii 
săi, în starea de înviere: De aceea ea repetă drumul lui Hristos de la 
Cruce la Înviere, pentru a face posibilă credincioşilor ajungerea la starea ” 
de înviere a lui lisus Hristos. 


117 


2. Biserica, instituţie sau organ de mântuire și sfințire a credincioşilor 
Biserica este locul, spaţiul dar și modul divino-uman în. care. șe 
înfăptuieşte extinderea lui Hristos în persoanele umane. 
| Mântuirea subiectivă, aşa cum s-a afirmat deja, nu e posibilă decât 
în Biserică deoarece numai fiind în trupul Său eclesial şuntera în legă- 
tură cu. Hristos Capul trupului, şi irăim viaţa în Hristos. În acelaşi timp, 
doar în Biserică, prin har, îl avem pe Duhul Sfânt și harul Său mân- 
tuitor, care ni-L fac pe Hristos prezent. Unirea cu Hristos este simultan 
încorporare în trupul Său prin pl regii Duhului Sfânt, prin Sfintele 
Taine ȘI ierurgii. = 


Dacă Sfintii Apo -au avut între ei pe Hristos cel Istoric, în 


Biserică, ă, după Ciz aia a noi îl avem pe Hristos pnevmatic, eclesial, 
euharistic. În Biserică DIN harul Duhului Sfânt, credincioșii se împărtă- 
«ese de tmpul:îgviat al lui Fristos, se încorporează în Biserică şi cresc în 

viața cea duhovnicească, până la desăvârşirea stațurii lui Hristos. 

Prin Sfintele Taine se oferă în mod personal viaţa lui Hristos în 
Biserică: ] prin Taine creşie, creşie, se lărgeşte şi se hrăneşte Biserica, Trupul lui 
Hristos. Ele” sunt ceniril. Bisericii. ŞI condiţia indispensabilă pentru 
creşterea. ei. Tâimele sunt. “încheieturile”. şi i. legăturile care unesc 
trupul lui Hrist lui Hristos; pornind din Capul lui (Coloseni 2; 19) şi prin aceasta 
unesc pe credincioşi, încât aceştia sunt “ca un singur om”, având o 
siugură inimă şi un singur suflet (Faptele Apostolilor 4, 32). Numai prin 
Taine se realizează unitatea pentru care S-a rugat Mântuitorul Hristos 
(7.D.S., vol. 2, p. 769). 

Prin împărtăşirea euharistică de cui înviat al lui Hristos. se 
hrăneşte, creşte șI se menţine trupul eclesial al lui Hnstos şi, în acelaşi 
timp, numai în trupul eclesial, Biserica, se săvârşeşte Liturghia şi se 
împărtăşeşte Eubaristia. Biserica este .locul unde irecutul istoric şi. 
viitorul _eshatologic devin. un. prezent continuu, unde credincioşii fac 
experiența apofatică a pregustării veşniciei. prin împărtăşirea cu Hristos 
cel înviat. Biserica este locul unde are loc Paştele continuu, trecerea de 
la moartea spirituală, prin Pocăinţă, la viaţă, prin dumnezeiasca Euha- 
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risti, actualizând Învierea Domnului, cu fiecare generaţie de rin 
cioşi, în fiecare duminică. 

Nicolae Cabasila descrie exact relația interioară dintre Biserică şi 
Sfintele 'Taine, relația dată în Hristos şi Duhul Sfânt: “Biserica se arată 
prin ame, nu ca prin niște Ssimboale, ci cum se arată inima prin mădu: 
lare, rădăcina pomului prin ramuri şi, cura a zis Domnul, vița prin mlă- 
diţe, pentru că aici nu este numai identitate de numiri şi asemănări, cj 
identitate de lucru, Întrucâi Tainele sunt trupul şi sângele Doranului, 
Fără Euharistie nu e Biserică, precum fără viță nu sunt mlădie,. fără 
rădăcină nu sunt ramuri, cum fără mimă nu sunt mădulare, Fuharistiă, 
în felul acesta, este temelia, rădăcina, intima vieții Bisericii.” ( og în 
Hristos, trad. cit. p. 33). 

Biserica nu este numai O instituţie Cu structuri exterioare, CI, în 
Duhul Sfânt, devine ur organism duhovnicesc, în care harul divin tinde 
să spiritualizeze sau să pnevimatizeze relațiile dintre membrii. Bisericii, 
care nu trebue să uite nici o clipă c că i suni ii ui is unii gltoraă în Aopu 
tamic al Domiului.. SR, ce DC 


3, Ființa sau constituția teandrică a bisericii 
„Biserica este așezământul sfânt.:divino-umman, în care se realizează 
agirca Oamenilor 9a IDurnnezea So Liu, prin Hristos în Duhul Sfânt 
şi prin care participăm la viața de comuniune a Sfintei Treimi. 

„ Păantele Stăniloae, defineşte Biserica prin prisma rolului său 
unificator: “Biserica e unirea a tot ce există sau e destinată să cuprindă 
tot ce există: Dumnezeu şi creația. Ea e împlinirea planului etem al Sl 
Durnezeu: atotunitatea” (7.D.O,, vol. 2 „p. 208). 

Termenul “biserică” (ecclesia î în limba greacă), care apare în Noul 
Testament de multe ori. „provine „din verbul “ekkaleo”, a chema, a 
aduna, şi are sensul de “adunare a celor chemaţi” (LPetru 1. 2).prin 
Cuvântul lui Dumnezeu şi care se adună duminica pentru pomenirea 
morții şi învierii Domnului, când săvârşesc frângerea pâinii și se 


împărtăşesc cu trupul şi Sângele Domnului (Faptele Apostolilor 4, 33). 
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i za 
îi __- SfBatul Apostol Pavel foloseşte frecvent apelativul de “trup iainic 


“cal lui Hristos” pentru a defini Biserica, ceea ce redă cel inai bine ființa 
epicii de comunitate sau comuniune a tuturor în Hristos. Moţiunea de 
+ Arup indică faptul că este vorba de o comunitate organică, aie cărei 

Ra SĂ vddulare au lucrări specifice, toate fiind subordonate îniregului şi 
* Capului ei. Biserica nu există în sine şi pentru sine (mu se poate 

* eutonomiza), ci numai în legătură cu Hristos. 

i În Noul Testament termenul de “biserică” are și tăpelesui de dierastle 

bisericească”, “soborul Apostolitor”, ca şi pe cel de locaş de inchinate. 

| Învățătura de credință despre Biserică, discerne câteva aspecte 
". dogmatice fundamentale, care trebuie avute în vedere pentru o înțele- 
gere corectă a Bisericii 





pu» “Aspectul trinitar: Bisericâ-are-un temei îrinitar, care nu trebuie: 
căutat prin speculaţii solologice; ci. în taina vieții Comune, perihoset stice, 
a Persoanelor divine. Relaţiile trinitare divine constituie pe de o parie un 
model unic şi etern al relaţiilor dintre oamieni în Biserică iar pe de-altă 
parte o sursă de putere, care ztabileşte- Şi adânceşte sacramenţal aceste . 
relaţii. În viața Bisericii este prezentă şi lucrătoare, în mod apofalic, 
viața dumnezeiască a Sfintei Treimi. Mântuitorul Hristos, înainte de 
jertfa Sa pe cruce s-a rugat Iatălui peritru realizarea între ucenicii Săi ; ŞI 
între toți cei ce vor crede în Fl. a unei unități după modelul trinitar: 
“După cun Tu, Părinte întu Mine şi Eu întru Line, aşa şi aceştia în Noi 
să fie una, ca luthea să creadă că Tu M-ai frimis” (Joan 17, 21). Aspec-. 
(ăl sau dimensiunea tanitară a Bisericii stă în directă legătură şi cu 
aspectul trinitar-al-—-actului- creaţiei, tuindcă Tatăl a crea lumea prin | 
Cuvântul (Logosul) Său, în Duhul Sfânt. De aceea între cosinosul creat 
şi Biserică nu poate fi o opoziţie, cosimosul fund desiinai “să se 
îmbisericească”, să devină Biserică sau loc al prezenței lui Dumnezeu, 
această petrecânidii-se prin ăcțiunea sfinţitoare a Duhului Sfânt, care din 
şi priu Biserică se extinde în întreaga creație. | 
Pe de altă pare, dimensiunea irinitară a Bisericii este o > pavăză 
împotriva individualsmului, care poze denaiura relaţiile comunitare ce 
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„trebuie să caracterizeze raporturile dintre membrii Bisericii. Biserica 
este, în istorie, o icoană a Sfintei Treimi şi o anticipăre a Împărăției 
Acesteia. În ea, unitatea Şi diversitatea pexsagpiclot umane sunt definitiv 


conciliate. 


b. Aspectul teandric. Divino-umanitatea Mântuitorului Hristos se 
prelungeşte sau se actualizează în Biserică, Aici, viaţa divină se împleteşte 
cu viața umană, harul divin lucrând. asupra persoanelor umane aşa cum a 
lucrat asupra firii umane în Persoana Mântuitorului. În Biserică se RE 
creatul cu necreatul, primul fiind transfigurat de ultimul. 

Datorită aspectului teandric, Biserica are două dimensiuni insepa- 
rabile: cea ȚVăzată,] care ce care constă din membrii Bisericii și din_aspectul 
văzut al Sfintelor “Taine; cea nevăzută) prin care înțeleger. pe Miu 
torul E Hristos, , Capul ei şi harul sfin arul sfințitor al Duhului Sant ca 
A Si e- poate vorbi, de asemenea, de un aspect=hristic şi “de-un 
pnevmatic prin care înţelegem că Mântuitorul Hnstos este întemeietorul 
şi C Capul nevăzut al Bisericii, respectiv Duhul Sfânt, | prin a cărui cobo=- 
Târe Are peste A pOstOLi s-a înteraei iat Biserica şi Care re lucrează, î în unităte cu 
Hristos, la sfințirea şi mânfiirea meinbrilor. Bisericii, prin împărtăşirea 
harului divin în Sfintele Taine, prin care Biserica.poate fi nurăită “tem- 
plu al Duhului Sfânt”. Important de reţinut este, în acest context, faptul 
că între lucrarea sau iconomia Fiului întrupat lsus-Hristos şi cea -a 
Duhului Sfânt este o unitate desăvârşită. asemănătoare cu cea de la 
nivelul actului de creatie şi de proniere a lumii. În teologia ortodoxă nu 
se pierde, însă, din vedere hristocentiisrăul Bisericii, care trebuie întot- 
deauna conciliat cu aspectul trinitar ŞI cel pnevmatic, pentru a nu 
aluneca în hristomonismul ce caracterizează eclesiologia catolică. 


























e'o Re pei die cd = ei * 


c. Aspectul personalist-comunitar Biserica este compusă div _ 
persoane distincte, cazg um se confundă în cormuriunea Bisericii dar nici 
nu se separă în mod individualist. Comuniunea dintre membrii Bisericii 
are şi o dimensiune umană, deoarece persoanele umane poartă în 
comun “chipul lui Dumnezeu” şi numai în comuniune îl pot transforma 
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în “asemănare cu Dumnezeu”. Această dimensiune umană este insepa- 
rabilă, însă, de dimensiunea pnevmatică, deoarece Duhul Sfânt, prin 
mcrarea Sa de hristificare, adânceşte şi transfigurează comuniunea 
dintre membrii Bisericii, prin împărtăşirea darurilor Sale, care au un 
caracter dublu: divers şi unitar în acelaşi timp. De aceea în Biserică, 
persoana mu se izolează de comunitate, în mod individualist, dar nici 
comunitatea nu desființează specificul şi unicitatea persoanei. 
„d. Aspectul de instituție. Pe de o parte Biserica se aseamănă altor 
inştituții. ale societăți umane, av vând o structură proprie, O ierarhie stabi- 
lă şi membri cu drepturi şi îndatoriri. Pe de altă parte, ea nu trebuie să 
alunece pe panta unor relații pur juridice sau legaliste în interiorul ei sau 
în raporturile cu societatea. Dimensiunea duhovnicească şi caracterul 
„spiritual al: puterii sale harice trebuie să-i păstreze caracterul unic. în 
societate, aşa cum a fost profeţit de Mântuitorul Brin pilda aluatului, 
care vane toată Io una ee (Matei ! 13, 93) 


[a _ 


zi pl! estologie: Bisarică” este, în “istorie, semnul ul ȘI 
prezența anticipată a Împărăției lui Dumnezeu... ptopoveduită 4 de 
Mântuitorul Hristos. Ea ne descoperă ceva.din taina Împărăției Sfintei 
Treimi şi, ceea ce este cel mai important, ne pregăteşte efectiv pentru 
această Împărăţie. “Căci nu avem aici cetate stătătoare, ci o căutăm pe 
ca ce va să Se, (Zvrei |: pi Biserica „reprezință drumul : SIE 


more aaa. 
mo aae ————_ 


i E 
. 


Împărăția “lui Dumnezeu a venit și s-a „arătat pentru prima prima dată 


între noi prin Persoana Mântuitorului Hristos. Ea este deja aici şi încă 
nu Sieg, fapt pentru care Biserica se roagă să vină deplin. 


Î, . Aspectul infailjbil. Biserica „ avân d Cao pe Mârmitorul Hristos 


și find fiind plină de Duhul Sân mu nu poate greşi, adică nu poate pierde 
adevărui descoperit de Fiu! lui Dumnezen întrupat. Ea reprezintă 


gală ED ae adevărului” ( Timotei 3, 15), fiind singurul organ de 


i e e IT tt e 
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Biseric ca este singurul loc şi mod în care se poate câştiga în mod 


sigur mântuirea; de_aceea s-a afirmat că în atăra Bisericii nu există 


mântuire (“Extra ecclesia nulla salus”, Sfântul Ciprian al Cartaginei). — 

“Existenţa păcătoşilor în Biserică nu afectează sfinţenia acesteia, eg 
fiind comparată de Sfinţii Părinți cu s scăldătoarea_Vitezda, în_care 
intrând cei bolnavi se mântuiau (Joan 5, 4). Sfințenia Bisericii izvorăşte 
permanent din Capul ei, Mântuitorul Hristos, fiind îunoită prin lucrareg, 
neîncetată a Duhuhu Sfânt. Pilda neghinelor (Matei 13, 24-30) confirmă 
faptul că este voia lui Dumnzou ca drepți să conviețuiască cu păcătoşii 
până la judecata din urnă. Sfântul Apostol Pavel afirznă că există atât 
vase de cinste cât şi de necinste (Romani 9, 21; 1 Timotei 2, 20), făcând 
aluzie la coexistența celor drepți şi a celor păcătoşi în Biserică. : 

În schimb, din Biserică nu mai fac parte eretici și schisnaticii, 
deoarece prin lipsă de: pocăință şi persistarea îii. greseală s-au si N-a 
lașiși în afara Biserici. a 

“De precizat că infailibilitatea Pisici nu se restrânge la ierarhie 
sau la sinoade, ci priveşte pleroma Hisenicii, cea care receptează 


hotărârile Sinoadelor Bisericii Ortodoxe. 





“4, Însuşirile Bisericii af 

Potrivit învățăturii de credinţă ortodoxe, Bigiia. are ră ÎNSUȘI- 
ri, mărturisite în Simbolul niceo-constantinopolitan: una, sfântă, sobor- 
nicească şi apostolească. 


a. Unitatea 





Biserica este unică şi umnitară. Este unică devarece unul este 
Dumnezeu, unul este lisus Hristos. Capul ei şi. unul este harul divin 
sfințitor al Duhului Sfânt. “Este un singur irup și un singur Duh, precum 
şi chemaţi. aţi fost la-o singură nădeide a chemării voastre; este un 
Damn, o crudință, un botez. Un Dumnezeu şi Tatăl tuturor, Care este 
peste toate şi prin toate şi întru toți” (Efeseni 4, 4-6). 
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A admite un pluralism eclesiologic ar însemna să admitem un 
pluralism doctrinar, hristologic, adică o împărțire contradictorie a lui 
Hristos (cf. Pr. prof. L. Ică, op. cit., cap, “Eclesiologie”, p. 6). | 

Biserica este unică, deoarece în ea s-a păstrat adevărul rev 


este Biserii Biserica Ortodoxă, c bată Biserica veche, ecume- 
nică, Celelalte Confesiuni creștine nu reprezintă nici una în deplinătate 


adevărata Biserică, păstrând doar ceva din Biserica adevărată, 

„„ Biserica Ortodoxă se prezintă în diferite locuri sub forma unor 
Biseșicii naționale. autocefale, care țin seama de viaţa cr edincioşilor di 
diferite zone ale mii, fără ră să se împartă sau să se despartă, ci în comuni 
cu celelalte Biserici surori. 

Unitatea Bisericii se exprimă în mod vizibil prin unitatea 
dogmatică, canonică şi cultică a comunităţilor bisericeşti locale, precum 
-ŞI pelri conducerea. sinodală unică, Sinodul Ecumenic. 





b. Sfințenia eat tu 

Sfinţenia Bisericii îşi are izvorul în Capul ei, Mântuitorul Iisus 
Hristos, Care este atotsfânt şi ca Dumnezeu dar şi ca Om, pentru că Şi-a 
sfințit desăvâişit firea omenească, trecând-o prin. jertfă şi învigre: 
“Pentru ei Eu Mă sfințesc pe Mine Însumi, ca şi ei să fie sfinţiţi întru 
adevăr” (Joan 17, 19). Sfinţenia Bisericii vine de la Hristos prin trupul 
Său deplin pnevmatizat şi îndumnezeit. Duhul Sfânt, prezent şi lucrător 
în Biserică, prin_harul Său este și E] sursă de sfintenie pentru credin- 
cioşii Bisericii, prin Sfintele Taine. 


Scopul Bisericii este sfintirea, mântuirea credincioşilor prin 
sălăşiuirea lui Hristos în ei. Piserica e plină de sfinți, care sunt tot atatea 
întrupări ale lui Hristos (Efeseni 5, 25-27). 


„Membrii Bisericii mu sunt sfinți de la începul, ci se slințesc prin 


ia lui Hristos; de aici şi lucrarea Bisericii de 


sfințire a păcătoşilor, care _se : pocăiesc. Biserica e lipsită_ de păcat nu 
pentru că membrii ei ar_fi fără păcat ci pentru că în ca se află Duhul 
Sfânt şi ea este trupul lui Hristos. . 
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Sfinţenia este un atribut esențial al Bisenicii deoarece lucrare 
- harului sfințitor este esențială în Biserică. Tocmai -de aceea  Biserice 
reprezintă un organ de mântuire şi sfințire a credincioşilor şi pentu 
acest scop a fost ea întemeiată. Pe această însuşire a _sfințe Sfințeniei se 
fundamentează şi iii till aa Bseugu 


c. Sobornicitatea, universalitatea sau catolicitatea 
Această însușire a Bisericii are două înţelesuri: unul nul geografic, 


exprimat prin termenul “universalitate” sau cel de “ecumeniciiațe” 
întrucât Biserica. se extinde peste tot pământul şi peste toate veacutile, 


având scopul să-i cuprindă actual pe toți cei ce ce au fost mântuiți obiectiv 
de_către_Hristos: ;_ către_Hristos; cetălali înţeles se referă la natura unităţii Bisericii, 
exprimat prin termenul “sobornicitate” ' prin care se evidențiază aspectul 
“intensiv al. termenului - “catolicitate”, în în sens de păstrare a _îritregii 
învățături de. credință în mod sinodal în Biserică Părintele” Stăniloae 
explică acest al doilea înţeles astfel: “Toată Biserica este un Sinod 
permanent, 0 comuniune, o convergență şi o. conlucrare permanentă a 
tuturor membrilor ei; căci numai în această stare se păstrează şi se valo- 
rifică bunurile ei “spirituale. În timpul nostru această sinodalitate 
generală e redată prin ideea de-comuniune, care implică-pe cea de com- 
plementarjtate” (T. D.O., vol. 2, p. 253). 

Teologia ortodoxă accentuează catliciatea jnierioară a Bisericii 


prin care înțelege FEpiarea adevărului revelat în întregimea sau plenih - 











o m 


sine tot ceea ce este necesar pentru mântuire. 
———- Prin contrast, erezia nu este: sobornicească, catolică sau ortodoxă, 
ci locală, particulară, separată, trunchiată, apărând în timp. 
Pentru teologia ortodoxă, Biseniciie locale posedă fiecare în parte 
însușirea catolicității sau universalităţii, cu condiția rămânerii -perma-. 
nențe în comunnune cu celelalte Biserici locale. 
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| ;; “d. Apostolicitatea 
Biserica adevărată este cea care a păstrat învățătura Mântuitorului 
- Hristos aşa cum au trausmis-o Sfinți Apostoli. Credinţa şi mărturia 
"Apostolilor d despre Fristos el înviat constituie temelia pe care s-a clădit 
şi continuă să se clădească Biserica. 
Păstrarea nealterată a învăţăturii apostolice oh unul din 
ri rieriile prin care Biserica Ortodoxă se deosebeşte de toate celelalte 
Biserici şi Confesiuni crest Confesiuni crestine. j 


“Apostolii sunt cei care au A premi porunca Mântuitorului Hristos: 
le în numele Tatălui si al Fiului 
“Învăţaţi toate ne în numele. Tatălui şi al Fiului şi 


al Sfântulu Duh, învăţindue si să Troia: toate câte v-am -poruncit 


vouă "(Matei 28, 19-20). 

—— Apostolicitatea Bisericii se, exărimă în mod coneret priv Succe 
„giunea apostolică-în har şi credință. Succesiunea apestolică înseamnă 
-Janţul neîntrerupt al hirotonirilor, de ta Sfinţii Aposteli până la episcopii 

de astăzi şi în acelaşi timp păstrarea cu fidelitate a conţinutului credinței 
ortodoxe, fapt de care sunt responsabiti în Bus bd Prea jar îi. 
mod general întreaga pleromă a Bisericiiz - 

Biserica este asadar ste asadar apostolică întrucât Tie oiitidinea za pIeo- 
iei primită de la Circizecime, ca ŞI lenitudinca îervățătai revelate, 
mântuitoare, de la Sfintii Apostoli. 

Apostolicitatea mal semrufică şi caracterul mis1o par al-Bisericii, : 
de : propoveduire « al adevărului revelat în toate timpurile şi în toate 
locurile după modelul Sfinţilor Apostoli. De caracterul misionar al 
Bisericii se leagă şi cel profeuc, Biserica lucrând supra lumii după. 
“poruncă” Situulioruiza, E uunnrieze ue lucrând, însă, unconi şi prin lume 
asupra Bisericii. 

Toate cele patru însuşiri ale Bisencii trebuie înțelese şt păstrate în 
mod unitar, fund de aceeaşi importanţă sau însemnătate. 
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5, Memabrii Bisericii: preoţia îi dia i: Cerariaha), 
preoţia universală . 

a. Mântuitorul lisus Hristos, izvorul preoţiei în Biserică | 

“După întemeierea Bisericii, Mântuitorul Hristos este permaner 
prezent în ea, atât în calitatea de Cap nevăzut al ei, cât și prin exercitare; 
sau actualizarea întregi! sluțiri. În e acest sens E este şi i rămâne Arhier eul. 


CER 


suprem şi unicul izvor al Preotiei în biserică. Părintele Stăniloae afirmă; i 











“Prin continuarea întreitei Sale slujiri în Biserică, Hristos întreține -gy: 
Biserica şi cu fiecare mădular al ei un dialog progresiv în care nici E], 

nici Biserica, nici mădularele ei nu sunt într-o stare paşivă. Acesta este, 
sensul preoţiei împărăteşti a credincioşilor chemaţi să Vestească. 
bunătățile lui Hristos şi să se ferească de poftele SUpsu (| Petru ], 8: 


i 


11: Ioan 2, 20)” (T.D.0., vol. 2, p. 230) 
„În beza calităţii Sale de Arhiereu unic ereu unic şi veşnic, ptântos di 


puţerea Preoției celor doisprezece Apostoli, așa. încât- originea acăăt 
pre eri i este sirict trict divină; “Nu voi M-aţi ales pe Mine, ci Eu v-am ales pe 


a n 








is opinia Părintelui Stăniloae, calitatea de Arhiereu sau Mare 
Preot a Mâniutorului lisus Hristos se actualizează permanent în Bise- 
rică, până la sfârşitul veacurilor prin preoția sacramentală san siujitoare 
(ierarhia bisericească) şi prin pteoția aură sau universală a 
credincioşilor. 


b. Lerarinia bisericească sau preoția sacramenială 
Preoția sacramenială tine fuințial de Biserică, iar Biserica nu poate 
exista fără ea. Alexei Homiacev a -afirraat: “Dacă ar înceta hiroonia, ar 
înceta toate toate iainele, afară de Botez 1ar neam neamul omenesc ar în rupt din 
har” (ci. T.D "(CE TDSvoL 2 p PE 
e După înviere, Mâstuitorul mitorul a instituit preoția sacramentală în 
persoana Sfinţilor Apostoli, prin care să-şi exercite arhieria Sa până la 
sfârşitul veacurilor, în Biserică. Sinţii Apostoli, după Cincizeci Crime au 
transmis prin hirotonie harul preației, în cele trei lucrări ale ei: învăţăto- 
rească, sfințitoare şi conducătoare. Popa > 





AT, 
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"În acest fel, încă din epoca apostolică, membrii Bisericii erau 
“âpărțiti ia cletici şi credincioși. Este incontestabilă prezența ierarhiei 
“bisericeşti (episcopi, preoți şi diaconi) în jurul Apostolilor, încă din 
“timpul activității lor. Chiar dacă la început pentru episcopi şi preoţi se 
„foloseau în comun aceleaşi denumiri, totuşi “între membrii ierarhiei 
„bisericeşti nu s-au făcut confuzii de funcții şi atribuţii” (Prot. Justin 
- Moisescu, Ierarhia bisericească în epoca apostolică, Craiova, 1955). 
Cele trei trepte ale preoţiei sacramentale sau ierathiei bisericeşti 
sunt atestate în mod clar în Noul Testament. 
| _1. Episcopul. Cea mai înaltă treaptă a ierarhiei bisericeşti, episcopul, 
„este mendonată de cinci ori în Fapiele Apostolilor, precum și în epistolele 
Sfântului Apostol Pavel (-7imorei 3, 2; 1 Zinotei 5 17, TIT, 5), unde suni 
acnirtile drepturile şi datoriile lor de a hirotoni preoți şi diaconi. 
+2, Pregtul Treapta a preoţiei este atestată clar în Faptele Apostolilor şi 
în. n Gătstolele Sfinţilor Apostoli Pavel, Petru şi lacov,-“Şi Biiotonindu-le preoți 
în fiecare biserică, rugându-se cu postri, i-au încredințat pe ei Dormnului în. 
care. crezuseră” (Zaplele Apostolilor 14, 23). “Preoţii. care îşi țin bine 
dregătoria să se învrednicească de îndoită cinste, mai ales cei care se ostenesc 
cu cuvântul sau învăţătura” (| Zimotei 5, 17). “Pe preoți cel dinire voi îi rog 
ca unul ce sunt împreună preot și martor al patimilor lui Hristos şi părtaş al 
siavei celei ce va să se descopere: Păstornţi turma lui Dumnezeu, dată ? în Poza 
voastră” (| Patru 5, 1-2). | 
3. Diaconul. În capitolul VI din Faptele Apostolilor se prezintă 
alegerea ce celor şapte diaconi, aleşi din Obştea creştimlor din Ierusalim: 
“Pe care I- I-au pus înaintea apostolilor şi ei rugându-se şi-au pus mâinile 
peste ei” (Faptele Apostolilor 6, 6). Sfântul Apostol Pavel descrie pe 
larg datoriile diaconilor în pruma epistolă către Timotei, cap. 3, v. 8-13. 


Funcţia diaconilor este aceea de a ajuta pe preoți şi pe episc copi la 


slujirea sacran sacramentală, conducătoare ș şi învățătorească. 
"De De precizat | Că nimeni nu poate săvârşi în biserică o slujire, 
indiferent de treaptă, fără chemare, fără harul Pa şi fără trimitere 


din partea Apostohlor. 
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Mărturiile din Sfânta Tradiţie sunt la fel de elocvente ca şi cele 
din Sfânta Scriptură. Sfântul Clement Romanul în Epistola ] şi Sfântul 
Ienatie Teoforul (Fpistola către Magnezieni) accentuează distincția 
dintre slujitorii bisericeşti. “Urmaţi toți pe episcopi, după cum urmează 
Hristos pe Tatăl, pe preoți îi urmaţi ca pe Apostoli iar pe diaconi 
respectați-l ca pe porunca lui Dumnezeu. Nimeni să nu facă fără 
episcopi din cele ce aparțin Bisericii” (Epistola către Smirneni, VII, în 
col. “P.S.B”, nr. 1, p. 184). 

Sfântul Ciprian, Episcopul Catarginei, afirmă: “Dacă cineva nu 
este cu episcopul, nu este cu Biserica. Fără episcop nu poate fi Biserică, 
deoarece, în afara lui, Hristos nu are un reprezentant văzut prin. gare să- 
şi continue activitatea şi autoritatea preoţiei Lui” (De unitatae Locie- 
„side, AA trad. de sii i Chiţescu, în col. , S.B-„nr. E p 431- 1435). 





poate conduce o Biserică autocefală. Fără E Reciul scad format din 
cel puțin doi sau trei episcopi, nu se pot lua hotărâri (Pr. prof. 1. Îcă 
Op.eit., Cap. Cit. p: 13).:: 

În fruntea fruntea, tuturor episcopilor, care formează o_ Biserică locală, se 
află sinodul acestei Biserici. Ca expresie a; sinodalităţii Bisericii și a 
colegialității episcopale, un. episcop este hirotonit de cel puţin doi + sau 
trei episcopi, moment în care se afirmă rămânerea în comuniune-eu toți 
membrii Sinodului Bisericii. 

Ma: precizăm, în context, şi faptul că sinodul ecumenic nu esţe 
infailibil în sine, ci este organul de exprimare a infailibilității Bişericii, 
dacă hotărânle sale au primit consimțământul întregii Biserici şi au fost 
receptate de toată Biserica. 





c, Preoția generală sau universală. Dacă preoția 'sl lujitoare Sau 
sacramenială _a Bisericii este consacrată prin Taina hirotoniei, preoția 
generală este consacrată prin Botez şi Mirungere. Sfântul loan Gură de 
Aur relevă ordinea consacrării în funcţie de 7 primirea Siintelor Taine: 
“Înţâi este cea împărătească (penerală) şi numai după aceea cea sacer- 
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_dotală (ierarhică), după cum s-a petrecut şi cu Hristos. Căci EI e împărat de- 
apururi, pe când Arhiereu a devenit când a luat trup şi a exercitat preoția Sa 
când S-a adus jertfă” (Cf. pr. V. Citirigă, Probleme fimdamentale ale 
Teologiei Dogmatice şi Simbolice, vol. 2, 2001, p. 141). 
| Sfântul Chiril al Alexandriei se referă pe larg la calitatea 
credincioşilor de jertfe vii şi jertfitori, în incrarea sa “Închinare în Duh şi 
adevăr” (P.S.B., vol. 38). Potrivit hu, credincioşii; se împărtășesc de 
preoția pentr (i Petru 2, 5, 9), aducând ca jertfă viața lor, nu prin 
propria putere, ci în măsura în care s& hrănesc din puterea ce emană din 
ărtfa şi arhieria lui Hristos. Uriirea jertfelor lor particulare cu Jertfa lui 
Hristos se petrece se petrece în Sibia Erste: jertia comunităţii, care 
îl are în frunte pe episcop sau preoţ, =. - 
= “Din cauză că au ornis să Feigpae fir fa existența, în Biserică, a unei 
i preoții penerale -sau ; împărăteşti, -la-nivelul. credincioşilor, - -catolicu au 
ajuns să facă o separație ontologică între ierathie şi laici. Abia după 
Conciliul Vatican II, Biserica Romano-Catolică încearcă să recupereze 
rolul laicilor, pe care acum îi consideră“ “poporul lar Duninezew”. 
| La “extrema opusă, Reformatorii au contrapus preoția generală 
celei sacramentale, făcând-o pe ultiraa: dependentă de prima. 
“Ambele erori dogmatice se datorează consideraţiei că Hristos ca 

Arhiereu suprem este absent din Biserică, locul Lui fiind luat de papă, 
respectiv de fiecare creştin în parte. 





6. Diferențe confesionale eclesiologice 

a. Eclesiologia romano-catolică. Doctrina catolică despre 
biserică este solidară cu :doctrina despre Răscumpărare, ambele fiind 
concepute mai mult juridic și mai puţin duhovniceşte. “După teoria 
creştinismului apusean, consideră Părintele Stăniloae, după care mân- 
tuirea „constă „în...rezolvarea - juridică, -exterioară -a diferendului dintre 
Dumnezeu și oameni, Biserica nu mai are un rol absolut necesar. 
Catolicismul i-a dat Bisericii mai mult un caracter instituțional decât 
sfințitor şi îndumnezeitor, un rost asemănător cu al celorlalte instituţii 


lumești” (T.D.0., vol. 2, p. 195-196). 
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În uzina Conciliului Vatican II s-a putut observa în teologii | 
romano-catolică o încercare 'de reînnoire biblică și patristică a eclesio-' 
logiei, vizibilă în “Noul Catehism al Bisericii Catolice” (p. 172- 210); 
Cu toate acestea, datorită ereziei filioqviste, a conceperii harului divin 
ca grație creată, a absenței lui Hristos, al cărui loc este suplinit de papă, : 
a unei insuficiențe pnevmatologice şi a lipsei temeiului trinitar, eclesio- | 
logia catolică rămâne tributară teologiei scolastice, 

viziunea catolică, Biserica apare ca un intermediar între | 
Dumnezeu şi noi sau ca un paravan, care mai mult ascunde,. decât - 
descoperă pe Hristos. Rostul şi finalitatea Bisericii nu mai sunt acelea : 
de spațiu şi mediu divino-uman și organ de mântuire şi îndumnezeire a 
noastră prin hat. 

Punând accentul, în mod unilateral, în Sfânta Treimg- -pe ființa 
divină, teologia catolică a-sacrificai în eclesiologie divătsitațea Bisericii “ 
de dragul. unei unități monolitice, concepând Biserica drept o structură 
piramidală, având în frunte pe Papă, care se situează nu numai idoliasa 
Colegiului episcopilor ci chiar deasupra Bisericii. 

Diferența fundamentală între eclesiologia catolică şi cea ortodoxă 
rezidă în trei puncte deosebitoare: oua ui inipilibilitatea papală 
şi celibatul-preoților. 


1. Doctrina primatului papal. Dacă Puserica . Ortodoxă toți 
episcopii sunt egali după puterea lor de drept divin, în catolicism s-a 
ațuns la concentrarea, în persoana episcopului Romei, a întregii puteri 
bisericeşti. Sinodul de la Trident a conferit papei puterea asupra întregii 
Biserici, numindu-l pe papă “urmaş al Sfântului Petru” şi “vicar al lui 
lisus Hristos pe pământ”. Episcopul Romei nu mai este primul între 
episcopi egali, ci izvorul puterii episcopale. Episcopii se transformă în 
delegaţi ai Papei şi nu ai lui Hristos. er 

Teoria primatului papal transformă Biserica dinireaam € organ i MÂN- 
ture într-o adunare de supuşi, într-un stat bisericesc condus de papă. 

Biserica Ortodoxă a respins pretenţiile papei, încă de pe vremea 
patnarhului Fotie şi consideră că textul biblic invocat de teologia 
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| catolică (Matei 16, 18. “Fu eşti Petru şi pe această piatră voi zidi 
Biserica Mea”) nu se referă la Sfântul Petru ca persoană, ci la credința, 
| mărturisită în numele Apostolilor, în dumnezeirea Mântuitorului, pe 
| - firea Lui umană îndumnezeită fiind întemeiată Biserica Sa. | 
Sinodul de la Ierusalim a tost prezidat de Iacov şi nu de Petru şi a 

dat câştig de cauză Sfântului Apostol Pavel (Paptele Apostolilor 15). 

Apoi nu se poate dovedi istoriceşte că Sfântul Petru a fost primul 
“episcop al Romei sau că at fi instituit acolo pe primul episcop. Sigur 
este faptul că Sfântul Petru a aşezat episcopi în ale cetăți, ca de 
exemplu Antiohia Siriei, 





2. Dogma infailihilitășii papale, stabilită la Conciliul Vatican: I 
Al 870) este la fel de eronată ca şi concepția despre primatul papal. - 
“Sfânta Scriptură nu oferă nici un temei pentru această pretenţie a 
papei iar istoria arată cazuri de papi care au aprobat erezii! Cubei 
semiarian, iar Honoriu, monotelit. 

-- Conciliul Vatican | nu a legat infailibilitatea de nici o condiție, 
nici chiar de acordul papei cu Biserica. Pentru catolici SI cOpeiu, are 
infailibilitate doar rămânând în ascultare de papa. -  . 

În teologia ortodoxă, doar Biserica în totalitatea ei (cler . ŞI 
credincioşi) este infailibilă. Numai acolo unde a slăbit credința în pre- 
zența reală a lui Hristos pe pământ au apărut intermediari, cum ar fi 
papa, văzut ca al doilea mod al prezenţei reale a lui Hristos în Biserică, 
primul fiind reprezentat de Sfânta Euharistie. 

3, Celibatul preoților îşi are originea în decizia Sinodului de la 
Blvira, Spania 306, care interzice căsătoria tuturor treptelor ierarhiei 
bisericeşti, fără vreun temei în Revelația divină, 

———— În” BISSBIOa” OrtOAORĂ, cândidatul la hirotonie este liber să se 
căsătorească sau nu, dar înainte de aceasta. Biserica veche nu a impus 
celibatul nici măcar episcopilor, el fiind apanajul monahilor (Ilarie de 
Pictavium şi Sfântul Grigorie de Nyssa au fost căsătoriţi). 
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În anul 692, Sinodul Trulan, canonul 12, hotărăște ca episcopi 
nu fie căsătoriţi, dar nu din dispreţ față de căsătorie, ci ca să se pes 


amestecul familiei episcopului în treburile bisericeşti. 
Celibatul preoților este, cu siguranță cel care a favorizat o 

între cler și credincioşi în Biserica Romano-catolică în Evul Med in 

teologia scolastică susținând existența unei deosebiri ontologice întră 


diferență funcţional de SII | A “i 
i: 
i 


Ea 3 


D. ie oleaioloala protestantă 
Pe cât de mult a pus accentul teologia catolică pe aspectul văzut 
instituțional, juridic a al Bisericii, pe atât de mult au accentuat protestanții 
aspectul nevăzut, spiritual al Bisericii; păstrând în fond separaţia. dintre: 
cele două. aspecte ale Bisericii. Motivul pentru care Reformatorii au? 
considerat ca adevărată doar Biserica nevăzută îl constituie concepția: 
“or greșită că membrii Bisericii sunt doar cei ce cred cu adevărat, iar pe 
aceştia nu-i cunoaşte decât Dumnezeu 
Dacă în Catolicism a fost sacrificată. diversitâtea Dante a i 
“impusă o unitate monarhică a Bisericii, în Protestantism a fost urmărită 
doar pluralitatea şi diversitatea, ajungându-se la o concepție eclesială 
pluralistă. Cauza stă tot în separaţia iii at dintre natură şi Persoane 
în Sfânta Treime, protestanții evidențiind Persoanele trinitare și lăsând 
în urmnbră unitatea Bisericii (Pr. prof. D. Popescu, op.cit., vol. 2, p. 78). 
Esenţa iotesțaniienouilui Soni în. poezii MR răi a. se dă direct 
de Dumnezeu prin Duhul Sfânt, fără mijloacele unei autorități străine 
(fără Biserică şi ierarhie sacramentală), Biserica find o simplă adunare 
a credincioşilor fără să aibă vreo semnificație soteriologică. “Biserica 
adevărată, se atirmă în Confesiunea Augusiană, este societatea d6” 
credință a Duhului Sfânt în inumile celor aleşi.” 
leşind din Biserica Romei, protestantismul a stabilit câteva criterii 
vizibile ale Bisericii: “Biserica este comunitatea sfinților în care se 










itată drept Evanghelia şi se administrează corect Tainele” Su 
nea Augustană, VII, 13). vă 
A Reformaţii susțin că din Biserică fac parte doar ca cel predestinaţ spre 
î Antuize dar admit şi ei câteva criterii.externe ale Bisericii celei adevărate: 
i sirea credinței, exemplul de viață creştină și împărtă-şirea cu 
i fnile Taine. Ulterior Calvin a accentuat caracterul "văzut al Bisericii 
entru a-şi fundamenta concepția sa despre ordinea ce trebue să 
E “omnească în Biserica văzută. Potrivit concepției sale, Biserica văzută este 
“totdeauna imperfectă și de aceea trebuie să se înnoiască necontenit. 
“ecclesia semper reformanda” (Biserica trebuie să fie reformată mereu). 
“În teologia protestantă a secolului XX întâlnim “teoria rainiirilor”, 
“potrivit căreia nici o Biserică nu deţine adevărul plenar, ci fiecare dat 
câte o porțiune din acesta. Avem aici de-a face cu-un relativism doctrinar, 
--Gare face-a- viața creştină să fie- lipsifă de fidameut. Alţi teologi 
protestanți si susțin că adevărata-Biserică este i În.euirs de. formare (7. D S., 
“vol. 3, p. 821). 

O altă diferenţă iundamenială Stan legic protestantă şi cea 
Ata cobstă în înţelegerea ieraihier bi pisericeşti.- Luptând împotriva 
abuzurilor papalității şi a clerului catolic, Reformatorii au emis teoria 
eronată despre preoția, (sacerdoțiu) de. drept divin a tuturor creştinilor, 
primită în Botez, care stă: deasupra slujirii” (ministeriu) sau oficiului 
„preoţesc, de drept uman, care este încredințat de-către comunitate unor 
persoane. Practic tot poporul credincios are dreptul de a predica cuvân- 
tul lui Dumnezeu şi de a administra Tainele. Exercitarea acestor dreptu- 
ri O încredinţează comunitatea unor persoane pregătite şi potrivite. 

Protestanţii nu au Preoţia sau Hirotonia ca Taină și de aceea nu 
posedă nici preoția sacramentală. Slujitorul bisericesc al comunității 
este un oficiant, un funcționar. Diferitele grade ierarhice (episcop, preot) 
existente în unele Confesiuni protestante sunt exclusiv de drept uman. - 

—--Renanţând -la—preoţia- sacramentală “lumea protestantă a fost 
deposedată de darurile Cincizecimii, comunicate în Tainele şi cultul 
Bisericii prin ierarhie, care a primit puterile e de la Apostoli şi de la 
urmaşii lor. Lumea protestantă, din această cauză, devine asemănătoare 
acelor creştini, care, deşi botezați în numele Mântuitorului lisus Hristos, 














134 


aro e AN 


nu primiseră pe Duhul Sfânt, pe care mâinile Apostolilor îl senină ă 
de sus (Fapte 19, 1)” (Sergiu Bulgakov, Ortodoxia, p. 55). Fără preoția: 
sacramentală mu este nici Biserică, nici Taine, nici credinţă, nici har şi, în, 


general, nu este nici mântuire. i: 
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XIV. ÎNVĂŢĂTURA ORTODOXĂ 
DESPRE. SFINTELE TAINE . 


. Mântuirea subiectivă a credincioşilor are loc în Biserică, în care ei 
primesc harul divin sfințitor prin Sfintele Taine, Acestea şunt mijloace 
vizibile prin care lucrează însuşi Mântuitorul Hristos prin preoția sacra- 
mentală pentru a împărtăși harul Său nevăzut, prin o şi. iucrarea 
“ Duhului Sfânt asupra credincioşilor. j 

Sfântul loan Gură de Aur explică necesitiilea mijloacelor vizibile 
prin care se transmite harul invizibil: “lisus. Hristos nu ne-a transmis 
nimic material: ne-a transmis numai spiritual, dar prin lucruri materiale. 
Dacă ai fi fost netrupesc, lisus Hristos ţi-ar fi împărtăşit darurile :cestea 
aetrupeşte, dar fiindcă sufletul tău este unit cu trupul, îți împărtășește 
spiritualul prin material.” (ef. T.D;S 5 sol. 2, p. 826). > 

În Sfintele "/'aine avem unită; aradoxal, elementul siiihiale harul 
cu elementul material, văzul. Abeastă unire a celor două elemente este 
„lucrarea atoiputernicaei lut Dumnezeu; ea descoperă, însă, şi faptul că - 
materia a fost-gândită şi creată de. Dumnezeu pentru a deveni purtătoare 
de har, ea având un fundament spiritual, dat în raționalitatea ei. Dacă în 
alte Confesiuni creştine, materia este. doar un.seran vizibil a! harului 
invizibil, care îi rămâne exterior, în Ortodoxie materia este mediul prin 
care iradiază harul sfinţitor. Rostul Sfintelor Taine este acela de a sfinți 
atât sufletele, cât şi trupurile, întreaga persoană a credincioşilor. 

Prin faptul că prin fiecare Sfântă Taină este prezent şi lucrător, în 
mod nevăzut, însuşi Mântuitorul Hristos, iar prin Sfintele Taine creşte şi 
se extinde tot mai mult Biserica, înseamnă că Sfintele Taine au caracter 
hristic şi unul eclesial. La acestea se adaugă şi o dimensiune duhov- 
nicească sau pnevmatică, întrucât prin harul Sfintelor Taine, credincioșii 
sunt “zidiți ca pietre vii” în “templul Duhului Sfânt”, care este Biserica. 
-Nicelae-Cabasila afirmă: “Fiecare Taină realizează unirea cu Hristos și 
cu trupul Lui eclesia!” (Viaţa în Hristos, p. 26). 

Biserica Ortodoxă consideră că mântuirea nu se finalizează în 
moartea lui Hristos pe cruce ci în unirea Lui cu oamenii .care cred în E] 
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şi care se realizează în Sfintele Taine. De aici marea importanță a; 
Sfintelor Taine, prin care se înfăptuieşte real şi actual mântuirea noastră, 
prin care Hristos recapitulează actual în Sine pe toți oamenii despărțiți: 
de Dumnezeu şi între ei. Tainele au o funcţie unificatoare cu Hristos ŞI cu 
trupul Lui eclesial, prin Sfântul Duh, iar prin Hristos cu Sfânta Treime, 


1. Noţiunea şi definiția Sfintelor Iaine 


Termenul * Taină” € este traducerea cuvântilui grecesc. “misterion” 
i înseamnă lucru tăinuit, ascuns şi neînțeles, adică nepătruns cu mintea. 
În sens n sens general, planul veşnic al lui Dumneze , Persoana Mântuitorului, 
Răscunnpărarea, Învierea sunt taine, fiin fiindcă întrec puterea de - puterea de înţelegere 
a Omului. În_sens s propriu,-Sfintele Taine sunt acele acte sfinte, instituite 
de Fiul lui Dumnezeu întru întrupat, prin care ni se-conuinică Barul dumne- 
zeiesc, ce rămâne o realițăte: nevăzută și ascuip deşi se comiinică real, 
şi obiectiv prin forme văzute. 

În Sfintele Taine nu este numai o simbolizare a adevărurilor 
 dumnezeieşti,. ci. o împărtăşire . efectivă a harului mântuitor ŞI PR 
aceasta ele; se deosebesc de simboalele religioase. 5 și 


a 


“sacrament” şi pune Ac) pe” partea văzută a Tainei, în n tradiția 
răsăriteană. Taina conduce spre conținutul ei faterior, spre_harul divin 
pecreat. Accentul pus centul pus de catolici pe materie urmări catolici pe materie urmăreşte să i evidenţieze 
dependența Tainei de cel ce o săvârşeşte. Ortodoxia caută spre miezul 
lucrurilor, spre ceea ce au spiritual şi mistic aceste lucrări sfinte ale 
Bisericii, pentru că intenţia ei nu este să scoată în evidență supremaţia 

preotului asupra credincioşilor, ci-să contribuie la transfigurarea lor prin 
Iisus Hnstos în Duhul Sfânt. (Pr. prot. Dumitru Popescu, op. ciz., vol. 2, 
cap. “Șfintele Taine”, p. 6- 7. 


oaze caii ARI a pap 








— 


2, Flementele lisă ale Sfintelor Taine 
Notele caracteristice ale Sfintelor Taine sunt: instituirea, partea 
văzută şi partea nevăzută. 


--— —.— — 
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a, Instituirea. Sfintele Taine sunt lucrări care s-au instituit de 
către Mântuitorul -Hristos pentru - împărtăşirea harului; pin “urmare 
instituirea divină constituie un element esențial al Sântelor Taine. În 
afară de Mântuitorul, nimeni nu poate institui Taine în Biserică, pentru 
"că prin Hristos a venit harul (Joan |, 17) şi numai El aie prin ce fel 


de lucrare îl transmite credincioșilor. 
Sfinții Apostoli sunt conştienţi că sunt doar “iconomi ai aie 


ui Dumnezeu” (E Corinteni 4, 1), săvârşind toate din încredințarea 


Mântuitorului. 


Dacă în Sfânta Scriptură nu se indică direct instituirea nemijlocită 
de către Hristos a tuturor Tainelor, cu excepția Botezului, Spovedaniei 
ȘI Euharistiei, nu rezultă că n-ar fi fost ltă că n-ar fi fost toate instituite de Domnul. 


Dimpotrivă, Sfânta Scriptură cuprinde suficiente imdicatii - că. toate 


Tainele au: fost instituite-de lisus Hnstos îâr Apostolii £ n-au făcut: DINIC 








În secolul al IV-lea, Pseudo-Al Aliată court instituirea 
Tainelor de către Mântuitorul Hristos: “Cine e autorul Lainelor dacă:nu nu 
Domnul lisus? Din cer au venit aceste” Prezența. « celo: şapte Taime: în 

















Împărțirea din teologia catolică ' în Tate instituite direct de. 
Mântuitorul (Botezul şi Ewuharistia) şi Taine iristituite indireci, prin 
Apostoli, nu are temei în. Sfânta Scriptură. În schimb, trebuie precizat că 
Mântuitorul nu a stabilit ceremoniile Sfintelor Taine. . 

La Botez, Spovedanie şi Fuharistie instituirea. s-a făcut după 
-partea esenţială, deci-actul- de-instituire este complet, deși nu amănunțit. 
Mântuitorul Iisus Hristos a făgăduit harul Său, prin Duhul Sfânt, pentru 
anumite trebuinţe ale vieţii, dând Apostolilor puterea de a-l împărtăşi 
credincioşilor în Biserică şi tot ei au labil ceremoniile, după harul 
specific ai fiecărei Tame” * - 


b. Partea văzută. Aceasia pi app din_ritualul 
liturgic, materia folosită, actele și cuvintele sau formula Tainei. 
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cite Te 


3 “mă 


e scolastică a _introdus termenii de materie si. fana: 


= 


împărtăşirea harulua,  atrebuințarea acestor termeni nu este necesară i 
pentru că nu clarifică lucrurile şi se întâlneşte la Sfinţii Părinţi. $ 
Dimpotrivă, termenul de materie duce la discuții sterile asupra maferiei - 
Sfintelor Taine. Unele Taine (Spovedania, Căsătoria, Hirotonia) par să ; 
nu aibă materie, iar conceptul de “formă”, luată în sens aristotelian, Ş 
conduce la ideea că forma prin sine are putere de viaţă, uitându-se de, 

puterea harului. 

Sintagma “parte văzută” cuprinde tot ce ar vrea să spună teii 
“materie” şi “formă”, evitând concepiele filosofice, care pot produce. 
neînțelegeri şi confuzii. 

c. Partea nevăzută 0  „eprezinfă lucrarea Sfântului Dut Dub sau. adera 


Teba subliniat faptul că i cele două nări îs Tainelor Corzi 0 
unitate indisolubilă, ele distingându- -5e doar rațional, pentru a putea fi 


analizate. S-a demonstrat anterior că materia poate primi în sine energi- 
ile necreate ale lui Dumnezeu, tot aşa cum primeşte în sine; lăsându-se 
modelată, energiile umane.create. 

Harul mântuitor şi sfinţitor, care se împărtăşeşte prin cele Sa je 
Sfinte “Taine, are şi o lucrare specifică în fiecare din ele, după scopul pe 
care îl urmăreşte Mântuitorul Hristos, Cel ce intră în relaţie personală 
directă, prin Duhul Sfânt, cu fiecare credincios. Altfel nu se explică 
instituirea ma! multor Taine și nici acordarea lor în diteritele momente 
ale vieţii sau pentru diferitele slujiri din Biserică. 





3. Diferențe confesionale cu privire ja Siintele Taine 
Biserica Ortodoxă învaţă -că Sfintele “Taine nu sunt Aa | 


semne ale Bigădtuinţei lui Dumnezeu, ci sunt t piuitiare de ha ŞI i împăr- 
tăşesc real harul dumnezeiesc şi mântuitor. i 
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Pentru protestanți, însă, Tainele sunt numai semne exterioare, care 
arată că acolo unde acestea se săvârşesc este credința, singura care 
' mântuieşte (“sola fide””), şi pe care credinciosul o primeşte de la Dum- 
nezeu prin cuvântul Lui. Tainele confirmă credința, fără să transforme 
pe credincios, ele indicând o realitate făgăduită. Ele sunt semne ale 
făgăduinței lui Dumnezeu. 

În teologiile protestante, cuvântul lui Dumnezeu este. considerat 
singurul purtător Şi iransmiţător al harului şi nu Tainele. Acestea din 
urmă sunt mai mult semne de recunoaştere între creştini, semne ale 
făgăduinţei lui Dumnezeu pentru a trezi credința. Fără credință, Taina 
este ur seinn gol, ele având efect doar asupra celor credincioşi; credința 
face Tainele eficiente. 

Din punct de vedere ortodox, concepția protestantă despre Taine 
implică o relație exterioară între har şi semn, pe care aceştia au 
mâştenit-o din teologia scolastică. În- timp ce romano-catolici, pe baza - 
acestei relaţii externe obiectivează graţia şi o fac dependentă de sernnul 
sacramenial, motiv pentru care sacramentele împărtăşesc “ex opere 
operato” graţia rnântuitoare, în: protestantism, tot pe baza aceleiaşi | 
legături exterioare, se subiectivează graţia şi este făcută dependentă de 
predestinație. Prin aceasta sacramentele devin simple semne exterioare, 
care nu-i fac decât să confirme o graţie dată de Dumnezeu în mod 
subiectiv credinciosului, dincolo-de semnul sacramental. Pe cât de mult 
pun catolicii accent pe “ex opere operațo”, pe atât de mult accentuează 
protestanții dependența graţiei de predestinare (cf. pr. prof. Dumitru 
Popescu, op.cit., cap. cit., p. 9). : 

Teologia ortodoxă nu cunoaşte această dilemă a oscilatiei între 
har şi semn, deoarece pentru învățătura ortodoxă harul are o relație 
interioară cu semnul prin care se transmite, aşa încât partea văzută a 
Tainei devine mediu de iradiere a harului Sfântului Duh. După cum din 
trupul Mântuitorului ieşea -o -putere dumnezeiască vindecătoare față de 
cei ce-l atingeau, tot astfel în Biserică harul se comunică prin partea 
văzută a Sfintelor Taine, spre tămăduirea sau hrănirea spintuală a celor 
ce-se împărtăşesc de ele. De aceea, în Biserica Ortodoxă, Sfintele Taine 


140 


nu sunt simple semne exterioare, care împărtășesc harul, ci medii trans= 
parente prin care harul lui Dumnezeu coboară în ființa credincioşilor, 
„pentru ca .. să tindă spre asemănarea cu Duninezeu, | i 


4. Necesitatea Sfintelor Taine 

Sfintele Taine sunt absolut necesare pentru mântuire deoarecăi 
potrivit Revelaţiei divine, cel ce nu primeşte Sfintele Taine nu va inira în! 
Împărăţia cerunlor (Joan 3, 5). Necesitatea 10 rezultă diri necesitate necesitatea. 
absolută a harului pentru mântuire, fapt demonstrat în capitolul despi despre 
“îndreptare”, Dacă Dumnezeu a a legat harul de anumite cereri, rezultă că 
fără ele sau fără Tainele care corespurid acestor trebuințe, nu este mântuire. 

Chiar dacă Dumnezeu poate acorda harul Său şi pe alte căi, în 
mod excepțional (profeții Vechiului Testament, tâlharul al de. pe cruce), 


aaa 


„regula:;stabi stabilită de. Mântuitorul. Hi Hristos este cea a. înppăutgirii harului ? 








ata e pe ar 


E pa PR ca mijoace i instituite de Domnul Hristos penru obținerea haru- 
lui, nu se va anântui.-- 


5, Condiţiile săvârşirii Sfintelor Taine 

Pentru - săvârşirea Sfintelor Taine trebuie îndeplinite. “anunte 
condiții obiective şi subiective. Acestea sunt următoarele: a. săvârşire 
lor r după rându rânduiala Biserici; b. săvârşirea lor de către episcop sau act: | 
C. pregătirea credincioșilor pentru primirea barului. 

a. Rânduiala Bisericii prevede locul, timpul, actele şi cuvintele 
specifice fiecărei Taine, toate încadrate într-o Slubă. Această slujbă 
reprezintă. o dezvoltare a Tndalelii SIE Cui care £ se săvârşea-'Faina-la- 
început, ea evidențiind sensul şi etectul Tainei. Cu toate că lucrurile, 
cuvintele şi actele prin care se împărtășeşte harul Tainelor sunt esenţia- 
le, slujba care încadrează -Taina nu este lipsită de importanţă. Fa este o 
expresie a credinţei şi evlaviei Bisericii şi reprezentate yizbilă ă celBE” 
ce se petrec în Taină. De aici şi grija Bisericii pentru săvârşirea corectă 
și deplină a acestor slujbe. | 








ut» 


14] 


| Din punct de vedere dogmatic, partea extemă a Tainei (rânduiala 


“cuprinsă în acte şi cuvinte), deoarece reprezintă doar o parte a Tainei, nu 
'"*rebuie considerată ca instrument magic, ce lucrează mecanic în trans- 
„+:miterea harului, ci trebuie văzută în dependență de voința lui Hristos, 


Care lucrează în Biserică prin Duhul Sfânt. În viziunea ortodoxă, 
Ţainele nu lucrează prin sine, ci prin prezența Duhului; Sfânt. 

La romano-catolici, de exemplu, validitatea Botezului săvârşit de 
iudei sau de păgâni este dependentă doar de partea extemă a Tainei. 
Prin această concepţie se vădeşte tendinţa de a considera actul extern ca 


instrument de transmitere mecanică a harului (7.5. vol. 2,p. 833): 


b, Dreptul şi puterea de a săvârşi Sfintele Laine. e- a dat Mântui- 


„. torul__Apostolilor şi tor lor, Episcopi  si- preoți, nu oricărui 


a, epbate fi săvârșit. de un 





credincios. Nureai Botezul ip apa de teties 


cc - psi 


SR: “credincios. aa CĂ 


“ Sfintele Taine sunt acte eclesiale ŞI dE aceea nu pot fi sv ârşite de: 
persoane care” nu. aparțin preoţiei. sacrameniale., a . Bisericii, calitate 
primită prin hiretonie. Adevăratul săvârşitor al 'Făipelor este -Mânţuito- 
rul Hristos; EL continuă preoția Să în mod izâbi în Biserică priu sujto 


“rii chemaţi ŞI trimişi de EI. 


Faptul că Mântuitorul este adevăratul săvârşitor âl Sfintelor Taine 
reiese din aceea că valoarea şi validitatea Tainelor nu depinde de starea 
morală a săvârşitorului lor văzut, deoarece el este numai un organ 
vizibil, prin care lucrează Hristos în chip nevăzut. Sfântul loan Gură de 
Aur explică aceasta astfel: “Dumnezeu lucrează şi prin nevrednic, 


- fiindcă totul este opera puterii Lui şi EI însuşi ne împărtăşeşte pe noi în 


Taine”. În același sens se exprimă şi Sfântul Grigorie de Nazianz: “Nu 
lua în considerare valoarea celor ce te curăţesc...Căci chiar dacă s-ar 
deosebi vreuriul $ Pi, 'Durtare, valoarea Botezului este aceeaşi” (7.1), 
>vol-27p-834):— 

| Aceasta nu înseamnă că taNEA care  divârseste Sfintele '] arme, 
“fără evlavie şi având un comportament imoral, nu va răspunde în faţa 
lui Dumnezeu pentru că a scandalizat pe credincioşi, determinându-i să- 
şi ptardă evlavia, dacă nu cumva chiar credința. 





GI a i ZI TARZIE gmp 
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Tainele săvârşite în afara Bisericii nu sunt Taine în deplinătatea 
lor, daro pot căpăta din momentul recunoaşterii lor de către Biserică. 

c. Primitorii Sfintelor Taine sunt credincioşii Bisericii (cu excep- 
ţia Botezului, poarta de intrare în Biserică). Tainele săvârşite după 
rânduială și îndeplinind condițiile obiective sunt valide și depline, dar 
pentru ca să producă în sufletul credinciosului lucrarea mântuitoare, 
trebuie îndeplinită şi o condiţie subiectivă, pregătirea pentru primirea 
harului dumnezeiesc. Sfântul Apostol Pavel avertizează: “Cel ce 
mănâncă şi bea cu nevrednicie, osândă îşi mănâncă şi bea, nesocotind 
trupul Domnului” (1 Corinieni 11, 29). Aceasta înseamnă că, deşi harul 
se împărtăşeşte în mod obieciiv, roadele lui pot lipsi subiectiv, dacă 
lipseşte ri celor ce se împărtăşesc cu Sfintele Taine. Lipsa 
credinței şi a evlaviei împiedică rodirea duhovnicească în. persoăna, 
primitorului, a atrăgându-şi osânda pentru lipsa de pocăiață. : 


6. Numărul Sfintelor Taine 

Biserica Ortodoxă mărturisește existența a sili Sfinte Taine, număr 
pe at îl admit şi catolicii; protestanții, în schimb, le-au redus la două, 
Botezul şi Euharistia, la-cere se adaugă la unii lutherani şi Pocăința. 

„ Sfânta Scriptură şi Sfânta Traditie nu indică numărul Sfintelor 
Taine dar oferă mărturii. pentru. fiecare dintre ele. În perioada patristică 
noțiunea de “Taină” nu era definită precis, ci avea un sehs foarte larg, 
care cuprindea orice act sau lucru sfânt. Aşa se explică imeaționarea 
Sfintelor Taine împreună cu unele ierurgii (înmormântarea, tunderea în 
monahism) deși Tainele n-au fost niciodată confundate cu celelalte sluj- 
be sinte. (Acelaşi lucru s-a întârnplat, aşa cum s-a menționat anterior, în 
perioada apostolică, cu numirile de episcop şi preot, care s-au folosit în 
comun, fără ca atribuțiile sau funcțiiie să se tânfuinde între ele). 

Faptul că toate Bisericile necalcedoniene au “păstrat niitnăral de” 
șapte Sfinte | aine esie o dovadă a existeaţei lui din epoca apostolică. 

Numărul Sfintelor taine a fost precizat în mod direct de Biserică 
doar atunci când e] a fost contestat de eretici, aşa cum s-a întâraplat şi cu 
inrmularea adevărurilor de credinţă în dogme. 





143 


În Apus valdenzii şi catarii au manifestat îndoieli cu privire la 
numărul Tainelor şi de aceea în secolul al XII-lea Petru Lombardul şi Hugo 
de $ Saint Victor au precizat acest mumăr. În Răsărit, în secolul al XIII-lea, 
monahul rus lov menționează mumărul celor şapte Sfinte Taine. 

În secolul al XV-lea Sfintele Taine sunt menţionate de Simeon al 
Thesalonicului, apoi în 1638 la Sinodul de la Constantinopol şi în 1642 
în Mărturisirea de credință a mitropolitului Petru Movilă. Este limpede 
că aceste ultime menționări erau îndreptate împotriva protestanților, 
cate negau numărul Sfintelor Taine, așa cum tot împoiriva lor s-a 
pronunțat şi Sinodul catolic de la Trident (1545-1563). | 

În teologia scolasiică Sfintele Taine au fost împărțite după mai multe 
criterii, Teologia ortodoxă consideră că cea mai potrivită împărțire este 
următoarea: Taine care se repetă (Mirungerea, Euharistia, pre Nunta 
şi Maslul); taine care nu se repetă (Botezul și Hirotonia). Sl il 


7. Jerurgiile Bisericii 

Biserica Ortodoxă foloseşte în cultul său o serie de lucrări sau 
slujbe instituite pentru dobândirea ajutorului dumnezeiesc de către 
credincioşi în diferite. situaţii din viaţă, pentru sfințirea bisericilor şi a 
obiectelor de culi, pentru binecuvântarea caselor sau a roadelor muncii 
omului, pentru îndepărtarea duhurilor rele, precum şi pentru ajutorul pe 
care Biserica îl dă sufletelor celor răposaţi. 

Toate aceste slujbe, numite ierurgii, sunt asemănătoare cu Sfintele 
Tame după forma externă, dar se deosebesc după efectele lor. Nu se 
poate afirma că harul dumnezeiesc fiu se împărtăşeşte şi prin ierurgii, 
aşa cum consideră unii teologi, ci numai că harul este mântuitor în 
Sfintele Taine, iar în ierurgii el este de o altă intensitate şi lucrare, 
dezvoltând darurile Duhului Sfânt. Cele patru categorii de 1erurgu (sfin-" 
iri, binecuvântări, exoreisme-şi rugăciuni pentru cel răposați) nu sunt sima- 
ple simboluri, fiindcă ele împărtăşesc în mod efectiv ajutorul divin, Duhul 
Sfânt fiind invocat de către Biserică iar Mântuitorul Hristos binecuvântând 
și sfințincl prin mâna şi cuvântul episcopului sau a preotului. 
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În instituirea 1erurgjilor Biserica a urmat pilda Mântuitorului cas 
a binecuvântat pâinile Şi peştii, pe copii şi casele, dând putere Pînă 
Apostoli să alunge duhurile necurate.. 

Este un fapt important că prin ierurgii Biserica Ortodoxă a pradă 
ticat dintotdeauna o lucrare de binecuvântare şi sfințire a cosmosului, care 
deşi se află în afara Bisericii, nu se află în afara purtării de grijă i că 
toare a lui Dumnezeu, demonstrând prin aceasta vocaţia întregului COS 
mos de a fi restaurat şi sfințit în vederea transfigurării esbatologice, | 
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XV. TAINA SFÂNTULUI BOTEZ 





îi»  Botezuleste Taina în care, prin întreita cufundare în apă, în numele 
“Sfintei Treimi, el ce se botează șe Curăgeşte de păcatul srămoşesc şi de 
-țoate păcatele nersonale de până la Botez, se naşte la o nouă viată spirituală 
Si devine membru al trupului tainic al Domnului, al Bisericii. | 
=: Sânţii Părinți vorbesc despre Boiez și-l fiiimesc ielunt: după 
E artea văzută este numit baie, izvor sfânt, apă etc. După partea nevăzută 
este luminare, naştere spirituală, renaştere în Hristos, sigiliul lui Hristos, 
i “sigiliul credinţei, potopul păcatului, vehicol spre. Dumnezeu. După 
partea văzută şi nevăzută este baie tainică, baie mântuitoare, baia 
pocăinței, baia renașterii, apa vieţii, taina renașterii. Sfântul Pavel îl 
numeşte “circumeiziune” ca "o circumciziune. spirituală prin - care: ne 
| răstignim cu Hristos pentru a învia împreună cu EL. i E A 
p Botezul a fost instituit de st instituit de Mântuitorul” Fa Firistos.. „Taina a “fost 
precedată d de unele pretigurăr prin potop sau prefigurări prin potop sau corabia lui Noe (| Per ( Perru 3 3. 
20), trecerea prin Marea Roşie (I Corinteni 10, 2), stânca din. din. deşert din 
care a izvorât apă (1 Corinteni 10,4), crucea de- aramă, scăldătoarea- 
Betezda, apa din coasta Domnului, (loan 19, 34), botezul lui . Joan, 
circumciziunea. Botezul lui Ioan preînchipuia Botezul: creştin dar era şi 
un ritual 4 curățitor pentru primirea lui Mesia. Botezul lui Ioan este:de la 
Dumnezeu, se săvârşeşte prin afundare, dar este este inferior. celui- creştin 
pen ntru că nu împărtășește harul mântuitor. | 

Protestanţii susțin că nu există o mare deosebire între cele două 
botezuri, iar Luther afirmă că botezul creştin este o perfecționare a a 
botezului lui loan. 

Sfântul loan Gură de Aur spune: “De ce n-a botezat Mântuitorul 
isus Hristos? A spus-o loan Botezătorul când a zis: “Acela vă va 
OiezZă ti Duh "Sfânt 'şi-cu foc'*-dar-Duhul nu fusese încă-dat-lată dece. 
nu boteza-lisus:—Şt-dacă-ar întreba-în-ce-este superior botezul lui loan 
celui al ucenicilor vom răspunde: nu se deosebeau pentru că nu. 
împărtăşeau harul” (Omilia 29, cf. 1.D.$., vol, 2, p. 841). 
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ligas S-a botezat ca să evidemţieze însemnătatea. să descopere 
Taină “Tesianii, ca să se otere o pildă de boiez, ca să ia asupra. Sa 
păcatele hunii: “1 Mielul lui Duznnezeu, Cel ce ridică păcatul hunii”. 

“Înstibuirea Botezului se face după, învierea din morţi a Domnului: 


“Mergând, învăţaţi toate neamurile, botezânc botezându-le în mumele Tatălui şi al 
Fiului și al Sfântului Duh” (Matei 28, ei 28. 19-20), “Cel ce va crede si se va 


— n. > . 


boteza, se va mânia ar cel ce 1 va crede se va osândi” (Marcu 16, 16). 

Botezul creştin este instituit pentru toţi oamenii din toate. timpurile 
fiindcă e neresar în vederea mâninirii. Sfinţii Apostoli, înțelegând 
misiunea lor, săvâişesc Botezul începând cu Cincizecimea şi anunță 
necesitatea acestei Taine pentru mântuire. Înainte de Cincizecime ei n- 
au putut boteza pentru că nu fusese trimis Duhul Sfâni. Sfântul Petru 
porunceşie: “Să se boteze fiecare dintre voi în numele lui lisus Hristos 


“spre iertarea păcatelor...» (Papei Apo jec 2 2, 38) ri ua zi aa 








Va e 





i, fibaziea ERIE mă a Yuiiei constă pe de o parte din apă, iar pe de 
alia din cuvintele rostiie. Be întrebuințează apa naturală, IE 1ZvOt, -de 
râu, de ploaie; sau u zăpadă topită.- Necesitatea apei e arătată de Domnul 
la cenvoitae in (oc 3. :d 5), 

STIA „Apostoli. şi diacenii -săvârgeau Botezul numai cu apă: 
“oale cinzva să oprească apa, ca să mu fie botezați aceștia care au 
primit Dunui Sfânt ca şi noi?” (apiele Apostolilor 10, 47-48). Necesi- 
iatea ai pentru Botez o arată Sfinţii Părinţi când scriu că Mântuitorul 
ne-a dat poruncă să ne naştemn din apă şi Duh deoarece prin rugăciune 
Duhul coboară asupia apei. Peniru că omul este trup şi duh, ne-a dat o 
reînnoire din apă si Duh. Dubul curăjeşte sufletul iar apa -curățeşte- 
trupul de păcaţ și stricăciune, 

Botezul săvârşit eu alţ liciud este nul, Cuvintele Sfântului loan 
Botezătorul că-Botezul-va fi cu “Duh Sfânt şi cu foc” nu exclud” ăpa, 
pentru că se referă ia efectele păcatelor. Harul Sfântului “Dual de ta” 
Cincizecime este foc şi arde spinii păcaielor. 

Gnosticii si catarii, luând focul în sens literal, au introdus iocul în 
ceremonia Botezului. Maniheii, considerând materia element rău, nu 
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. Folosesc apa sau altceva la săvârşirea Botezului (ca- şi socizienii 

 metodiştii și quakerii). 

Luther şi Calvin arată că poate fi folosit once hchid la Botez. Ma 

* târziu Luther a revenit il ia acestei afirmații, socotind că Botezul se 
face doar cu apă. | 

Botezul se face prin întreita _cufiindare în -apă, “A . bote boteza” 
înseamnă a cufunda. Când Domnul a trimis pe scafe să boteze, a 
determinat şi podul cum trebuie făcut Ratezul. E xpresia “de nu se va 
uh” (ioan 3. 5) arată necesitatea cufunrlării 

“în apă la Bote STĂ Sfântul loan aseamănă Botezul cu o baie care presu- 

pune scufundare. Taina mai este asemănată cu mormântul Domnului 

(Romani 6, 4). La Botezul eunucului Candachiei se spune că “s-a 

pogorât i în apă” şi “au ieşit amândoi din apă” (Fapte 8, 38-39): Sfântul 
- Grigorie de Nyssa precizează: “Ne-am îngropat cu adevărat prin Botez 
și aproplindu-ne de apa care, ca şi pământul , este un elemeni material, 
ne ascundem şi ne acoperim cu ea, cum s-a ascuns Domuul în pământ”. 
(Cuvânt la Botezul Domnului, CE TIS, vol. 2, p. 845). 

La început Botezul se făcea ia un izvor sau la râu. mai L mai târziu. au 

apărut baptisteriile iar acuna:se face în cristelniţă. SP ep 

Botezul trebuie săvârşit prin cufundarea de trei ori în apă, 
Canonul 50 apostolic prevede catezisirea pentru clericul care se abate. de 
la rânduiala întreitei cntriciri: AIE simbolizează î îngroparea de trei zile 
a Domnului şi Persoanele Sfintei Treimi. Începând din secolul al VI-lea, 
creştinii seştinii din Spania au început $ să i practice botezul printr-o singură 

_cufundare, ca să se deosebească de arieni. Această practică a tost 
recunoscută de Sinodul de la Toledo şi de papa Grigore cel Mare. 

Până astăzi, la catolici Botezul este valid dacă se face o singură 
scufundare, clar mezifi i gr prin turnare de'trei ori, m” 

- De partea externă :a-Tainei țin și cuvintele “Se botează robul lui 
Dumnezeu. . în numele Tatălui, Amin si al Fiului „Amin şi al Sfântul vii 
Duh, Amin”. Aceste cuvinte sunt prescrise de însuşi Mântuitorul, cu 
ocazia trimiterii Sfinţilor Apostoli la propoveduire şi botezare, Nu este 
suficient să se pomenească numai Sfânta Treime în general, ci trebuie 
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fiecare Persoană în parte. Din Sfânta Scriptură şi din vechile mărturii 

patristice rezultă că la săvârşirea Botezului, numele Persoanelor trei- 

mice trebuie pronunţat În mod distinct. Nu ni se spune care era formula 

“se botez botează”. Prima este sedea romano-catolicismului, iar a doua î în 

ortodoxie. În prima formulă se pune accentul pe rolul preotului în 

săvârşirea Tainei, iar în a doua pe rolul Mântuitorului. Noi recunoaştem 

validitatea formulei catolice, dar este mai puţin corectă ca cea ortodoxă. 

Diferenţa dintre ele e provocată de absenţa energiilor necreate care face 

ca Mântuitorul să fie prezent direct în viaţa Bisericii, nu prin substituţii 
sau înlocuitori ai Săi. Formula “se botează”, cu amintirea Persoanelor 

Sfintei Treimu, a fost instituită chiar de Sfinții Apostoli. De la Cinci- 

zecime şiiau -că harui vine de sus, de aceea au pus accent pe lucrarea 
'hătului, nu pe a săvârşitorului. Formula ortodoxă este mai veche şi mai 
corectă. Probabil că a fost folosită şi pentru a combate pe ereticu care au 

socotit că validitatea Taine: depinde de persoană şi credința acesteia. 

Botezul săvârşit: de cineva cu formula în. care nu se pomenesc 
Persoanele Sfintei Treimi nu este recunoscut ca valid. Desigur, afirma- 
ţia biblică ce vorbeşte de un botez în numele lui Hristos ar putea să pună 
la îndoială această practică. Însă, expresia în cauză mu este folosită ca : 
formulă de botez, ci este o expresie. teologică pentru a indica că Botezul * 
a fost ipstituit de Mântuitorul . Ea nu este o formulă premergătoare Sal ; 
paralelă formulei trinitare, ci o implică. “A se boteza în Hristos, i k 
un Sfânt Părinte, înseamnă a se boteza după tradiţia lui lisus Hristos, 
adică în numele Tatălui și al Fiului și al Sfântului Duh”. (ct. T.D.S. „vol. i 
2, p. 348). 

Biserica Ortodoxă, ca și cea Romano-Catolică şi Anglicară $ 
foloseşte şi o formulă condițională, pentru copiii găsiți despre care nu că 
ştie dacă au fost botezați , copiii născuţi cu figuri alterate, sau pentru cei ă 
la care există dubiu dacă sunt vii sau morţi. Pentru aceste cazuri se& 
folosesc formulele “Se botează robul lui Dumnezeu...dacă nu a fostă; 
botezat, în numele...”, “Dacă este om, se botează Tobul lui Dunine- 4 
zeu... “Dacă este viu se botează robul lui Dumnezeu. ..”. 4 


E e aie lt 
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“2, Efectele Botezului: 

a. Curăţirea de păcatul strămoşesc şi de e teze toaca ja 
adulți (Faptele Apostolilor 2, 38; Marcu 16, 16); 

b. Prin Botez se renaşie la o viaţă spintuală nouă (1 Joan 3, 5), fapt 
pentru care se numeşte “baia nașterii noastre spirituale”; 

c. Cel născut prin Botez devine fiu al lui Dumnezeu prin bar Şi 
membru al trupului tainic al Domnului, adică al Bisericii. 

Botezul nu se repetă. Păcatul strămoșesc iertat nu mal învie în am 
ŞI, deci, nu mai există. motiv pentru repetarea Tainei. În Crez mărtu- 
isim un “Botez spre iertarea păcatelor” şi mai ales a păcatului 
strămoşesc. Sfântul loan Gură de Aur spune: “Precum nu ma. este cu 
putință ca Iiristos să se răstignească a doua oară, tot aşa nu.e cu pulii 
_săne botezăm a doua oară”: (ef. ibidemn, p. 850). 

„Pentru nerepetarea Botezului, colegi fini Zita a construit 
caracterul indelebil al Botezului (de neşters), pentru care acesta nu se 
mai repetă. În teologiă otțodoxă nu există o părere unanirnă în această 
privință. Unii consideră “că nerepetarea Botezului se înţemciază. pe 
„nerepe ctabilitatea păcatului strămoşesc. aa. 


3. Necesitatea Botezului 

Acest lucru este negat de pelagienr şi uniiarieni. Biserica 
Ortodoxă a învăţat întotdeauna că Botezul este necesar pentru mântuire. 
Necesitatea lui se bazează pe Sfânta Scriptură, care prezintă păcatul 
strămoşesc ca pe o realitate ce se transmite în ioți oamenii şi atrage după. 
sinc condamnarea. De Bar plen 38: Te liberăuar loa puiir Botez. 
Această idee o exprimă Domnul în convorbirea cu Nicodim oa, 3.5) 
precum ŞI cu ocazia trimiterii Apostolilor la propoveduire, când le 
spune că numai cei „ce vor crede şi se vor boteza, se vor mântui, iar cei 
ce nu vor crede se vor osândi” (Marcu 16, 16). 

În ceea ce priveşte soarta copiilor morți nebotezaţi, nu avem în 
Biserică o hotărâre oficială. Pe baza Sfintelor Scripturi şi Sfintelor 


15U 


Tradiţii, putem spune că pruncii nebotezaţi nu pot intra în împă 
cerurilor, pentru că au păcatul strămoşesc , dar nici mu pot st 
pedepse pentru că nu au păcate personale. Sfântul Grigorie de Nazal e 
scie: “Cei ce nu se vor împărtăşi de Botez de cauza copilăriei. sa, . 
morții premature, nu se vor împărtăşi, de mărire, dar nici nu voi. 
chinuiți de dreptul Judecător, ca unii ce sunt nepecetluiți, dar i 
Su ca unii ce au suferit paguba, fără să o cauzeze prin acţiua 


"” (Cf. ibidem, p. 851). În 1815, la un sinod din Constantinopel 

pei invățătura despre soarta copiilor nebotezați: Pruncii care n; 

II INI DEI RL _eI 

nebotezaţi nu sunt chinuiți, fiind curaţi de păcate personale. De: îm împă. 
ţia lui Dumnezeu însă nu se îuvrednicesc, deoarece n-au fost cură, 

prin baia dumnezeiască de pata păcatului strămoşesc şi n-au aa 
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enasiez a duhovnicească”. 


„4. Săvârşitorul Botezului este, sita) sau preotul (Matei - 
19), Din această cauză sunt numiţi “părinți spirituali”. În lipsa lor, Botezi 
poate fi săvâtşit de diacon sau chiar de imireni, bărbați sau fem 
E Diaconul Filip l-a botezat pe Simion Magul (Faptele Apostolilor l2 13) 
şi pe slujitorul Candachiei (Faptele Apostolilor 8, 38-39). Sfântul Pavel ș 
iost botezat de ucenicul. Anania (Faptele Apostolilor 9, 10- 17). € ând 
Sfântul Pavel boteza la Corint, vor & existat şi alte persoane care 
săvârşeau botezul (1 Corinteni 1,-14): unii puteau fi şi mireni. Biserica a 
admis că, în lipsă de clerici, Botezul poate fi săvârşit şi de mmireni. 

Biserica Romano-Catolică admite că, în caz de nevoie, botezul 
poate fi săvârşit şi de un păgân, numai să respecte formula Bisericii, 
Această învăţătură este greşită fiindcă păgânul, fiind în afară de 
Biserică, nu poate integra pe altcineva în Trupul lui Hristos. Botezul 
devine un act magic care, fiind un-aet extern, trebuie producă o schim- 
bare internă. Nimeni nu poate săvârsi propriul botez. Sfinţii ați Apostoli 
primesc poruncă să boteze pe alţii, nu pe. ei ÎNŞIŞI Botezul _trehuie 
săvârşit de o singură persoană, iar botezul ereticilor poate” fi recunoscut 
de către Biserică dacă este săvârşit în numele Sfintei Treimi. 


15] 


se j 5, Primitorii Botezului sunt tou cei nebotezați, copii Sau adulți. 

tul “Toţi cei ce vor crede şi se vor boteza se Vor mânbul fat cei Ce nu 

sa crede se vor osândi” se referă la adulți dar nu exciude cozii, Siinţii 

E au botezat mat înțâi pe adulți dar, apoi nu era nici c psiedică şi 

i intra copiii lor. Din Sfânta Scriptură rezuită ag tățirea pot la 

ţi Ltez, dar şi faptul că Apostolii au botezat copii: | Corinieni i, 16; 14, 

01 P> , 16, 23. Sfântul Pavel zice că "după Cum priii greşeala unuia a pd 

să da pentru toți oamenii, aşa şi prin îndreptarea adusă. de ! nul a 
patrie pentru toți oamenii, îndreptarea care Gă viaţă” (Romazui 5, 18). 

Părerea unora: dintre cei vecii, contra botezului copiii: a fost 


Mai Sfântul Irineu, Grigorie + de Nazianz ş.a. Origea: . sinea: 
iserica a păstrat de la Apostoli obiceiul de a boteza cozii”; tenorul 





„10 de la_ de la Cartagina condamnă pe cei ce nea apă neces iiaiea botezul 
opiilor, Obiceiul Bisericii vechi de a boteza copiii e: mărturisit + și -de 
iseripțiile din catacombe. Există o inscripție, “Fidelis”, în care e vorba 

i o copilă care a murit la 9 ani şi a lost botezată. O altă inscripție 
“numeşte “neofitus” pe un copil ce a trăit 90 de zile, Potezul comitor. nu. 
general. în primele zile, ci se” botezau doar copii părinților care 
(doreau acest lucru. Între catehumenii care amânau botezul erat” si 
părinţii care amânau botezul copiilor. Cu timpul a devenii _ practic 
igenerală în Biserică. (Neoprotestanţii leagă botezul de : -volic, 
intelectului, de aceea îl săvârşesc la o vârstă mai mare; si au au ideea 
transfiguurării întregii materii prin botez). 


Condiţiile ce se cer ce ia părinti! (a cei achiiii): votija de a se_ 
boteza, credința Şi căinţa. 
| Copiii nu au cred au , credință Și căință periiru că nu au păcate personale, 


Lama aa e Coe o ag ge DI 


De E se iau naşii ca garanţi.. Conform poruncii -Bisericu;-ea nu- 


sileşte pe nimeni să se, boțeze, Cel.ce vrea. să. primească botezul, trebuie 


să-şi manifeste dorința. Botezul Botezul săviirsi! cu iorța este nul, Credinţa. este 


cdti 0 dă zl | 
———. 
— 


vine ine din auz, Evanghelia trebuie prop propoveduită E arca lee D)e-aceea, i 
după timpul Sfinților Apostoli, cei ce voiau să se boieze, se pregăteau. 
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Această pregătire se făcea prin instituția catehumenatului. Dar, indife- 
rent de această instituţie, care a dispărut după o vreme, Biserica cere de 
la candidat să aibă credinţă creştină. 

A treia condiție este pocăința, regretul pentru trecutul păcătos şi hotă- 
rârea de a se îndrepta. Biserica cere de la cel ce se botează să se lepede de 
Satana şi de toate lucrurile ui și să înceapă viața nouă în Hristos, 

Lipsa condiţiilor de mai sus împiedică lucrarea harului. 

În in privința naşilor de la botez Sfânta Scriptură ne dă exemple în 
care se vede că Domnul vindecă pentru credinta altora: Matei 8, 5-13, 
sluga sufaşului; Matei 5, 2, fiica femeii cananeence și Marcu. 16, 14-18. 
Despre “existenţa naşilor vorbeşte Tertulian, Dionisie Areopagitul, Fe beri- 


citul Augustin ş.a. 

Morţii au pot îi botezați pentru că tipul lcr:este lipsit de suflet ŞI nici 
CEI VII pentru cei morţ cei morți. Tainele trebuie primite personal. Acest obicei exista-- 
în Corint Ia ia Apostolul nu îl aprobă, nici nu îl dezaprobă, ci îl. foloseşte 
pentru a contrazice pe cei ce negau învierea morților (I Corinteni 15, 
29).Botezul poate fi săvârşit ori ice dată şi oră. Acest principiu, 
este totdeauna valabil, dar pentru a se da tainei un fast deosebit, se practica 
în vechime la Paşti, Rusalu și Bobotează, când erau botezați nn număr 
mare de credincioşi, dar nu era oprită săvârşirea lui peste an. 

Mântuitorul aminteşte despre “Botezul sângelui”. Acesta poate 
suplini pe primul Căci, Zice Domnul, “Oricine va mărturisi peniru Mine 
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care este în ceruri? (Matei 10, 32) ŞI “cine î îşi va pierde sufletul pentru 
Mine, îl va afla” (Matei 16, 25). Efectul morţi pentru Hristos este egal 
cu iertarea păcatelor, ca şi la Botez. Această identificare a făcut-o Însuşi 
Hristos când a zis către fii lui Zevedeu: “Puteţi oare să beţi paharul pe 
care îl voi bea Eu şi cu botezul cu care Mă voi boteza Eu să vă bote- 
zați?... Paharul Meu veţi bea şi cu botezul cu care Eu mă botez vă.veţi.— 
boteza, dar a şedea de-a dreapta şi de-a stânga Mea nu este al meu a vă 
da...” (Matei 20, 22-23). Aici nu este vorba despre botezul de la loan, 
ci de moartea pe cruce, echivalentă cu botezul şi martiriul. 


Copiii mici ucişi pentru Hnstos sunt ocine botezați cu 
botezul sângelui căci Mântuitorul spurie:*“Cine ţine la sufletul lui îl va 
pierde, iar cine-şi pierde sufletul său pentru Mine, îi va. găsi” (Matei. 10, 
39). La 29 decembrie Biserica a stabilit sărbătoare e pentru prăznuirea 
copiilor ucişi pentru Hristos. 

Sfânta Tradiţie are mai multe dovezi din care se vede că moartea 
martirică este echivalentul botezului. 1 ertulian spune: “Avem un al doilea 
botez, pe ce! al sângelui”. Ciprian spune că acei catehlmeni care mor ca 
“mucenici, nu sunt lipsiți de botez. Ei sunt în acest caz botezați cu Botezul 

sângelui care este superior celui cu apă. (cf TD, vol. 2, p.836). 
„În cazari excepționale, Botezul cu apă poate fi înlocuit cu Botezul 
dorinței. Acesta constă îri iubirea lui Dumnezeu şi dorința fierbinte de a 
se ; boteza, Tiicru împiedicat de- moțive-de forță majoră. Dacă: cineva a 
fost catehizat dar moare subit înairite de botez, este considerat botezat 


cu i botezul dorintei. Bu 











aldifatea acestu botez a fost iGcunosciită prin 
practica de a-i considera sfinți pe_drepții Vechiului Testament și 
catehumenii decedați Tără de veste: Temeiul scripturistic pentru acest 
botez, este cel de la Romani 4. 9: “] s-a socotit lui Avraam-credința ca 
dreptate”, Luca 7,47: “Tertate. sunt păcatele cele multe, căci mult a iubiţ. 
lar cui se iartă puţin, puţin iubeşte” şi 1 Pefru 4, 8: “Dragostea acoperă 
mulțime de păcate”. DA 

Sfântul Ioan Damaschinul numără între boiezuri și botez 
poc ocăință și lacrimi care “este cu adevărat greu”. Sfântul Ambrozie 
spune că “dacă martirii se spală cu propriul lor sârige, pe acesta l-a 
spălat pietatea şi credința sa” (Ibidem, p. 857). 

In vremea de începui erau unii catehumeni care amânau Botezul 
până pe patul de moarte. Unii ca aceştia se mulțumeau cu dorinţa de a 
se boteza şi credeau că prin aceasta sunt mântuiţi. Împotriva lor, Sfântul 
Grigorie de Nazianz şi alti Sfinți Părinţi spun că dacă se mulțumesc aici 
pe pământ cu dorința botezului, să se mulțumească și în lumea de 
dincolo numai cu dorința fericirii. 
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XVI. SFÂNTA TAINĂ A MIRUNGERII 


Mirungerea este Taina prin care noul botezat este uns cu Sfântul 
Mir şi i se împărtășesc darurile Duhului Sfânt pentru creşterea duhov- 
„MIE ŞI 1 SE Un 
niCEascĂ, ostindu-se de către săvârşitor formula: „Pecetea darului 
| Duhului Sfânt. Amin” 
„In Sfânta Scriptură şi în 1 Sfânta Tradiţie, Taina Mirungerii a primit 
diferite denumiri: punerea mâinilor (Faptele Apostolilor 8, 14-16, Evrei 
6, 2), ungere, Taina sau împărtăşirea Duhului, pecetea Domnului, pece- 


tea vieţii de veci. E >. 


„1. Înstituirea 

Împreună cu celelalte Siinte Taine, Mirungerea a fost instituită. de 
“Mântuiiorul lisus Hristos. EI făgăduieşte Sfințitor: Apostoli că le va 
trimite pe Duhul Sfânt (Joan 14, 16-17; Luca 24, 49), care se va pogori 
peste ei la Cincizecime. 

La începutul $ SEL) eteştine Apostolii împărtăşeau Duhul Sfânt 
celor botezați prin punerea inâiăiilor, practică înlocuită curând, chiar de 
Apostoli cu ungerea cu Sfântul Mir. Creștinilor din Samaria, botezaji de 
diaconul Filip, li s-a împărtăşit această Taină de cătie Apostolii Petru şi 
loan, care “îşi puneau mâinile peste ei şi luau Duh Sfânt” (Faptele 
Apostolilor 8, 15-16) iar cei cate primiseră, în Efes, botezul lui loan au 
fost botezați de Sfântul Apostol Pavel şi, după aceea, acesta punându-și 
mâinile, a venit asupra lor Duhul Sfânt (aptele Apostolilor 19, 6). 

“Pe lângă punerea mâinilor se întrebuința, aşadar, chiar în epoca 
apostolică şi ungerea-cu Sfântul Mir: “ar-cel ce ne întăreşte pe noi 
împreună cu voi în Hristos şi ne-a uns pe noi, este Dumnezeu, care ne-a 
şi peceiluit şi ne-a dat arvuna Duhului în inimile noastre” (11 Corinter 
1, 21-22); “şi voi ungere aveţi de la Cel Sfânt şi ştiţi toate...şi voi avei 
ditiecre pe care aţi luat-o de la EI şi care rămâne întru voi şi n-aveţi 
trebuință să vă înveje cineva, ci precum ungerea Lui vă învaţă și 
învăţătura aceasta. adevărată este şi nu este minciună, rămâne întru E]. 
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aşa cum v-am învăţat” (1 Joan 2, 20, 27). Ungerea aceasta este asttel 
lucrare harică şi nu poate fi decât o Sfântă Taină. 

Ambele practici, punerea mâinilor şi ungerea cu Sfântul Mir sunt 
apostolice. Dacă Taina s-a săvârşit mai întâi prin punerea mâinilor, pe 
măsură ce s-au înmulţit comunitățile creştine şi Apostolii n-au putut 
ajunge peste tot s-a rămas la practica ungerii cu Sfântul mir. Un alt 
argument a fost acela de a nu s da c (a, 

Mărturiile Sfinţei Tradiţii sunt elocvente în acest sens: “Noi de 
aceea ne şi numim creştini, pentru că am fost unși cu dumnezelescul . 
Mir” (Teofil de Antiohia); “După ce am ieşit din baia Botezului, ne. 
ungem cu ungere sfântă, după ritualul vechi, precum şi la preoție se 
ungeau cu untdelemn din corn. Ungerea ni se face material, dar-ea 
poartă roade duhovnicești, căci suntem curățiți de păcate. Apol vine şi 
punerea mâinilor, cui care unindii-se binecuvântarea se cheamă şi se. 
“pogoară Sfântul Duh”-( Tertulian); “Cel botezat trebuie să fie şi uns, spre 
a putea deveni prin Mir, adică prin ungere, unsul lui Dica ȘI a 
“dobândi harul hui Hristos” (Sfântul Ciprian al Cartaginei)... - 
= Relaţia dintre Botez_ și Mirungere este întemeiată şi pe botezul 


Mântuitorului peste Care la ieşirea din Iordan S-a coborât î în chip văzut 
Duhul Sfânt uhul Sfânt în Chip de porumbel. (Matei 3, 16). 


2. Partea văzută, cea nevăzută şi efectele Tainci Mirungerii 

Săvârşirea Tainei Mirungerii constă în ungerea cu Sfântul Mir a 
celui ce. a fost botezat, rostindu-se formula: “Pecetea darului Duhului 
Sfânt, amin”. Această Sfântă Taină are, în componența ei, două. mqo- 
mente: primul constă în sfințirea Mirului în J oiâ Mare. de către foți 
episcopii care compin- Sinodul unei Biserici autocefale;. al doilea, 
ungerea propriu-zisă a celui botezat, imediat după efectuarea Sfântului 
Botez. (De reţinut că şi Taina Sfintei Împărtăşanii are tot două 
momente: prefacerea elementelor euharistice şi împărtăşirea propriu- 
zisă a credincioşilor). 

Compoziţia Sfântului şi Marelui Mir (untdelemn şi 35 de 
aromate) simbolizează bogăţia şi diversitaiea darurilor Duhulhu Sfânt. 
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Efectul sau urmarea acestei Sfinte Taine constă în întărirea şi 
desăvârşirea naşterii din nou, spirituale, dobândite în Sfântul Boiez, 
Inseparabilitatea dintre Botez şi Mirungere, subliniate în teologia și 
cultul Bisericii Ortodoxe se explică prin faptul că bristificarea credin- 
ciosului este concomitentă cu pnevmnatizarea lui, ca început şi garanție a 
transfigurării şi îndumnezeirii lul. 

Biserica Romano-Catolică a separat Mirungerea (Confirimarea) de 
Botez, spărgând unitatea Tainelor de iniţiere (Botez, Mirungere şi 
Fuharistie) şi mergând pe separația dintre lucrarea lui Hristos în Biseri- 
că şi cea a Duhului Sfânt. Recent, teologi catolici au luat atitudine împo- 
triva acestei practici eronate, cerând întoarcerea la practica Bisericii 
nedivizate. (cf. Pr. prof: dr. Dumitru Popescu, 7ainele de inițiere creş- 
tină, în vol.““Ortodoxie şi Catolicism”, 1999, p-34 9lz E cari ce le elită ca 


—z— 


a) 


3, Săvârşitorul Tainei | : 

Dacă sfinţirea Sfântului Mir « O pat face doar episcopii i Bisericii 
Taina Mirungerii este săvârşită de căițe episcop sau preot. În timp ce la 
romano-catolici. doar episcopul săvârşeşte Confirmarea, Biserica Orto- 
doxă rămâne fidelă practicii postpatristice de a săvârşi această Taină 
prin episcop sau preot. Mărturiile Sfintei Tradiţii, care. atestă calitatea. 
preotului de săvârşitor al Tainei sunt elocvente: “Episcopii numai prin 
hirotonie întrec şi sunt superiori preoților” (Sfântul loan Gură de Aur); 
“În privința Botezului, tu episcop şi tu preot, am zis și mai înainte şi 
repetăm şi acum: mai întâi să ungi cu untdelemn, după aceea să botezi 
şi la urmă să pecetluieşti cu Sfântul Mir” (Constituţiile Apostolice). ca 


TD.S, vol. 2, p. 862). DI 
Savârşirea numai de către episcop a acestei Taine este o inovaţie a 


romano-catolicilor din secolul al IX-lea, respinsă încă de atunci de 
patriarhul Fotie al Constantinopolului. De altfel, până astăzi, în Biserica 


..— m 


Romano-Catolică, preoții pot primi, în mod excepțional, Aproogiea 
papei de a săvârşi Taina Mirungerii. 
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4. Primitorii | ainei 
Aceştia sunt toți cei botezați, în mod canonic, în Biserică, în 


numele Sfintei Treimi. Dacă - Botezul naşte în Hristos, Mirungerea 
dezvoltă şi întăreşte viața duhovnicească, începută prin Botez; prin ea 
credinciosul primeşte puterea de a birui păcatul şi ispitele, el personali- 
zând sau subiectivând darurile primite prin Botez. 

Spre deosebire de toate celelalte Sfinte ame, la săvârşirea Mirungerii nu 
se rosteşte numele credinciosului, tocmai pentru că s-a rostt la Botez, atunci când 
credinciosul a fost integrai într-o relație personală cu Hristos, pain Duhul Sfânt. 

Această Taină este considerată taima preoţiei universale, deoarece 
ungerea, care în Legea Veche, aparținea doar profeților, regilor şi 
preoților s-a împărtăşit în Legea Nouă, a barului, tuturor membrilor 
Bisericii, făcându-i preoți în sens larg sau membri ai preoţiei universale. 

Specificul acestei Sfinte Taine rezidă în zidirea comuniunti dintre 
membrii Bisericii, prin această Cincizecime personală, cum a fost 
ia adi în teologie, Duhul Sfânt fiind “întreg în fiecare şi întreg în toţi” 
“Sănizai Vasile cel Mare), unindu-i ca pietre vii în edificiul Bisericii. 
Tocmai de aceea, eterodocşilor care se întorc în Biserica Ortodoxă, li se 
săvârşeste Taina Mirungerii, căci prin erezie, prin schismă, au spart 
comuniunea Bisericii, păcătuind împotriva Duhului Sfânt, Duhul comu- 
niunii, atât în Sfânta Treime, cât şi în Biserică şi în întregul cosmos. 

Dacă romano-catolicii au separat Mirungera de Botez, săvârşind- 
o la 12 ani (în cazuri excepționale la 7 ani), protestanții, deşi n-o 
recunosc drept Taină, o practică ca pe o. simplă cersmonie cu caracter 
pedagogic-educativ, la vârsta de 14 ani: PT IN 
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Sfânta Eubaristie e este Taina în care, în chipul pâinii și al pi 


se împărtăşeşte (e credinciosilor însuşi Trupul si Sângele lui lisus E Hristos, 
spre ieriatea păcatelor şi spre viata de veci. înfățişându-se, real şi 
nesângeros, , jertfa de pe cruce a Mântuitorului. Astfel, Sfânta Eubaristie 
are dublu caracter, de Taină şi de jertfă, la care se e adeagză și caracterul 
anamnetic, de aducere aminte. 

Diferitele numiri date, exprimă diierite aspecie ale ei, în legătură 
cu instituirea, însemnătatea, săvârşirea, scopul sau obiectele ei, scoțând 
în reliet când un aspect, când altul. Se numește “mulțumire” (euharistie) 
pentru că la Cină Hristos a mulțumit Tatălui înainte de a frânge pâinea 
şi este jertfă. de-mulțumire a Bisericii. (Jertfa euharistică este întâlnirea 
“dintre jertfa li Hristos şi jertfă bisericii: pâinea şi vinul). 
=== Denamuirea de ““binecuvâtare” se referă la binecuvântarea vinului 
şi a pâinii la Cină, înainte de a fi date Apostolilor (Matei 26, 27), 
Curmainecătură, Chinonie, comuniune (uneşte pe credincios cu Hristos), 
Cina Domnului, Cina de: Taină; masa Domnului (1 Corinteni 11, 20), 
Masa lui Hristos, Taina altarului, Pâinea lui dumnezeu, Pâinea cerească, 
Paharul binecuvântării, Paharul Domnului, Sângele hu Hristos, Sfintele 
și înfricoşătoarele Taine, Jertta înțelegătoare. 

Sfânta Euharistie este cea mai importantă dintre toate Tainele. În 
celelalte Taine elementul spiritual se uneşte cu cel material, dar nu se 
petrece o schimbare a elementului material în sine. În Sfânta Euharistie, 
deşi simțurile nu observă schimbarea, pâinea şi vinul se schimbă şi se: 
prefac real în teipil şi sângele Domnului. În privința misterului, această 
Taină stă alături de Sfânta Treinrie şi Întrupare. 

__... Prin celelalte. Taine se împărtășește harul divin; prin Sfânta 
Fuharistie se împărtășește î însuşi izvorul harului, Hristos, cu care credin- 
ciosul se uneşie tainic. 

Sfânta Euharistie nu este numai o laină, ci şi jertfă nesângeroasă 
adusă lui Dumnezeu, jertia trupului şi sângelui lui Hristos. 
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Mântuitorul a pregătit de multă vreme instituirea acestei taine? 
După ce săturase în chip miraculos mulțimile în pustie şi acestea voiau 
să-L proclame împărat, EI le spune: “Eu sunt pâinea vieții; cine vine ai 
Mine nu va flămânzi şi. cine va crede în Mine nu va înseta niciodată. . 
Amin, Amin grăiesc vouă: cel ce crede în Mine are viață veşnică.» 
(loan 6, 34 ş.u.). Instituirea Tainei are loc la Cina cea de Taină şi este” 
înfățișată de sinoptici: Matei 26 26-28; Marcu 14, 22-24; Luca 22, 17-20, 


1. Îmstituirea acestei Taine este atâi de evidentă încât o recunosc 
şi protestanții ca laină. După învățătura Bisericii noastre, la Siânta 
Euharistie se întrebuințează pâine şi vin care se sfințesc prin invocarea - 
Duhului Sfânt. Pâinea trebuie să fie din făină de grâu curat, iar vinul din 
struguri şi neamestecat cu apă. Se foloseşte pâine dospită, deoarece cu 
„acest fel de pâine s-a instituit Sfânta Euharistie şi s-a săvârşit d în Priboele, : 
veacuri. 

Practica romano-catolică Fiu itoan la azimă este o inovaţie fără 
ternei. S-a introdus în secolul VII în Spama, secolul VII în Anglia, 
secolul IX în Germania. În secolul al XI-lea s-a generalizat în Apus. În 
secolul al IX-lea răsăntenu ma ştiau de ca: Fotie nu o înşiră între 
abaterile papale. Abia în „secolul al XI-lea este amintită de Mihail 


Cerularie ca abatere. 


„2. Partea văzută a Sfintei Euharistii 

Temeiul dogmatic al pâimnu dospite îl constituie modul serbări 
Paştelor de Mântuitorul. La Cină, Mântuitorul n-a serbat Paştile iudaic, 
ci un Paşti deosebit. Deci; a fost pâine dospită; nu azimă- Catolicii spun 
că Mântuitorul a serbat Paştile iudaic și, de aceea, a folosit azima. 
Evanghelia după loan spune că lisus Hristos a fost răstionit înainte de 
Paştile iudeilor. Pretinsa contrazicere dintre sinoptici şi loan este fără 
temei. Însuşi rostul Sfintei Euharistii cere să fie instituită cu pâine 
dospită. Sfânta Euharistie este aşezată pentru toți oamenii, având să se 
împărtăşească în orice timp, nu numai cu- Paști. Se face pâine dospită 
pentru toţi oamenii, nu numai de iudei de Paşti. 
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E La vechii scriitori bisericeşti, pâinea cubaristică este numită pâine 
“mu azimă: Sfântul Iustin Martirul, Irineu, Ambrozie, Chiril al Jerusa- 
” limului. Numai ebioniţii săvârșeau kuharistia cu azimă şi apă, impotriva 
practicii ecumenice. 
| Al doilea element eubaristic este vinul curat din struguri, în care 
se toarnă puţină apă. În vechime, din motive de rău înțeleasă abstinență, 
_ebioniţii şi encratiții săvârşeau Sfânta Euharistie cu apă. Armenii 
săvârşesc doar cu vin, iar protestanții consideră ; că este indiferentă 
„amestecarea. Practica amestecării care simbolizează scurgerea sângelui 
“şi a apei din coasta Mântuitorului (Joan 19, 34), datează din secolul IV 
şi despre ea mărturisesc Sfinţii Părinţi şi Sinoadele de la Cartagina şi V 
„şi VI ecumenice. Sfântul Iustin Martirul numeşte al doilea -element 
„euharistic “amestecare'*- vin amestecat cu apă”. Sfântul Ambrozie 
spune: că în. ainte de sfințire, potirul este plin cu vin şi apă dat, după ce 
lucrează cuvintele hai Hristos, se face “Sângele lui Hristos, prin-câre-s-ă 
răscumpărat lumea”. După Sfântul Ciprian amestecarea înseamnă uni- 
_rea credincioşilor cu Hristos. Sinodăl de la Cartagina şi Trulan consi- 
deră amestecarea. ca. predanie de la Mântuitorul însuşi. Sfântul loan 
Gură de Aur spune împotriva encartiţilor: “Deoarece unit întrebuinţează 
apă la săvârşirea Tainei, pentru aceea, ca să se arate că Hristos a 
întrebuințat vin la instituirea Tainei...de aceea zice: din rodul viței de | 
-vie (Matei 26, 29) iar viţa de vie produce vin şi nu apă”. (Cf. 7.DS, vol. 
2, p. 8P2-873). | | 
Sfânta Fuharistie se săvârşeşte exclusiv în cadrul Sfintei Laturghii 
a cărei parte esențială o constituie epicleza. Cuvintele de instituire, fac 
parte din anamneză şi pun în evidență dimensiunea istorică-şi- orizontală 
a Ţainei, iar epicleza dimensiunea verticală a Tainei. 
Romano-catolicii susțin că sfințirea elementelor nu se face prin 
epicleză, ci prin cuvintele de instituire. Ei confundă temeiul Tainei cu 
cuvintele de consacrare a elementelor euharistice. Rugăciunea de invo- 
care a Duhului Sfânt pentru prefacerea elementelor s-a' compus de 
Biserica primară urmând pilda Mântuitorului care, la Cină, luând pâinea 
a binecuvântat-o şi a mulţumit, ceea ce înseamnă că le-a sfinţit şi apoi 
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le-a dat ucenicilor să mănânce și să bea, apoi a poruncit să se facă 
aceasta întru pomenirea Sa (Luca 22, 19). | 


3, Partea nevăzută a Sfintei Euharistii: prezența reală. În Sfânta 
Eubharistie este prezent însuşi lisus Hristos în chip real, ipostatic şi substanțial, 
sub forma pâinii şi a vinului. Prezenţa reală a Domnului în Sfânta Fuharistie 
este un adevăr fundamental al credinței creştine şi mărturisit totdeaima de 
Biserică. Adevărul prezenței reale este confir-mat de Sfânta Scriptură şi 
Sfânta Tradiţie: loan 6, 51-52-55 ş.u.; Sfântul Jrineu, Origen, Sfântul Ciprian, 
Sfântul Atanasie cel Mare, Sfântul loan- Gură: de Aur, Sfântul Ambrozie, 
Fericitul Augustin, Sfântul loan Damaschin. | 

Este exclus un sens figurat în cuvintele Mântuitorului, căci, în 
înțeles figurat expresia “a mânca trupul cuiva” însearnnă. a-face rău, a- 
calomnia şi ar fi abșurd să se afirme că Mântuitorul promite viață veş-- 
nică celor ce-L calomniază: La Cina cea de Taină, Mântuitorul lărmureş- 
te din nou prezenţa Sa reală prin cuvintele acesta, este 6 trupul Meu” ŞI 

“acesta este sângele Meu” | 

Însemanătatea evenimentului instituirii celei mai iciportart Taine 
și a aşezării Legii celei noi şi porunca de a săvârşi Taina pentru toate 
timpurile, cer ca Mântuitorul să vorbească clar şi cu înțeles neacoperit, . 
ca să lămurească deplin Apostolu cu privire la un lucru aşa nare. 

Împrejurările în care Mântuitorul instituie Taina Eubaristiei arată, 
de asemenea, că în ea nu avem un simbol, ci o realitate. Cuvintele de 
instituire au fost rostite cu câteva ceasuri înainte de patimi şi puţine 
înainte de moarte, într-un timp când nu mai vorbea în parabole, ci 
deschis, cucuvinte clare şi precise. CCC 

Scopul instituirii Sfintei Fuharistu, ca pecethure a noii legături 
dintre Dumnezeu Şi oameni, impune sensul literal al cuvintelor de.insti- 
tuire. Sfântul Pavel vorbeşte clar despre prezența Domnului în Sfânta _ 
Euharistie, la I Corinteni 10, 16 şi 11, 27-29. 

Sfinții Părinți şi scriitori bisericeşti sunt unanimi în a mărturisi - 
prezența reală şi ființială a Mântuitorului în Sfânta Euharistie. Sfântul 
Ignatie Teotorul spune: “Ei susțin (docheții) că se abţin de la Euharistie 


al" tir 
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3 şi de la rugăciune pentru că nu mărturisesc că Euharistia este Trupul lui 
" Hristos”. Sfântul Chiril al Ierusalimului zice: “Când însuşi Hnstos a zis 


' despre pâinea -pe care o ţinea în mâini: acesta este trupul Meu, cine va 


îndrăzui să nu creadă?...”. Sfântul loan Damaschinul elucidează unele 
texte patristice vagi: “Dacă unii, ca de Dumnezeu purtătorul Vasile, au 
numit pâinea şi vinul preînchipuiri. n-au zis aceasta după sfințire, ci 


înainte de sfințire”. (cf. T.D.S. vol. 2, p. 879-880). 


Simodul VII ecumenic spune: “Este limpede că nici Apostolii, NICI 
Sfințu Părinţi n-au numit icoană jeriia nesângeroasă pe care o aduce 


“preotul, ci au ntimit-o însuşi Trupul şi Sângele Domnului. Elementele 


-euharistice se numesc preînchipuiri sau tipuri înainte de a îi sfințite, dar 
„după sfințire se numesc în sens propriu, suni şi se mărturisesc i şi: 
“trec mit:al Hristos”. ZĂ dpi ae 


4. Modul prezenței reale a lui Krristos în elementele euharistice 


„este prin prefacerea elementelor. “Însăși pâinea şi vinul se prefac în 


_Trupul şi Sângele lui Dumnezeu. lar de întrebi de modul cum se face 


„ aceasta, mulțumeşte-te să auzi că prin Duhul Sfânt, așa cum tot prin 


Duhul Sfânt şi-a format Domnul Sieşi şi în Sine trup din Sfânta 
Născătoare de Dumnezeu” (Mărturisirea de credință)... 

Biserica Ortodoxă şi cea Romano-Catolică sunt ferme asupra 
„acestei învățături. Biserica Catolică, în loc de “prefacere” (metavoli, 
inetapiisis, metastihiosis) întrebuințează termenul de “transsubstantia- 
tio”, prin care încearcă să explice prefacerea. Termenul apare pentru 
prima dată în 1134 în lucrarea lui Hildebert de Tour, apoi la Sinodul IV_ 
Lateran şi oficial în Sinodul tridentin, devenind general în Biserica 
Apuseană. În traducere greacă (metusiosis) apare pentru prima dată în 
“traducerea -mărturisirii de credință a împăratului Mihail Paleolo-gul, 
zedacţată -in-latinește--de -papa Clement Y1.. La ortodocşi termenul este 
folosit în mărturisirea de credință a lui Ghenadie Scolarul, apoi în cele 
ale lui Petru Movilă şi Dositei al Ierusalimului, Ortodocşii însă, cu 
excepția lui-Ghenadie Scolarul, utilizează acest termen numai ca simplu 
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“sinonim al aceluia de prefăcere (metavoli), fără teoria apuseană a 
transsubstanțierii. 

Conceptul de transsubstanțiere, ca sinonim al celui de prefacere, 
nu atrage o înțelegere greşită a adevărului dogmatic. Este însă inuti] 
pentru că nu aduce nici un spor de lumină față de cuvântul prefacere, 
întrebuințat de atâtea veacuri de Sfinții Părinți. lar dacă se întrebuin- 
țează în sens filosofic şi raționalizat, folosirea lui devine chiar perieu- 
loasă. Termenul de transsubstanțiere reprezintă premisa aristotelică 
după care ființa unui lucru se compune din subsianță şi accidenți, astfel 

că, în prefacerea euharistică substanța pâinu şi a vinului se preface în 
Teupul şi Sângele Doronului, iar accidențu rămân neschimbaţi. 

„Această despărțire între substanța vizibilă şi accidenții neschim- 
baţi (văz, gust, miros) n-are înţeles decât din punct.de vedere aristotelic. 
Pericolul acestei teorii constă în faptul că lasă să se înțeleagă că în 
Sfânta Euharistie nu se operează o prefacere. totală, ca şi cum 
Mântuitorul n-ar fi spus despre toată pâinea ce o avea în mână şi despre. 
181 vinul din potir “acesta este trupul Meu” şi “acesta este sângele Meu” 
ci numai despre o parte a lor. Dacă ar fi vorbit în termeni aristotelici, 
Mântuitorul ar fi spus “în acesta este trupul Meu”. Astfel, teoria roma- 
no-cătolică raționalizantă a transsubstanţiației pregăteşte teoria proies- 
tantă lutherană a impanaţiei. 

Teologia ortodoxă evită raţionalizările scolit Modul prefa- 
cerii rămâne un mister de nepătruns. Sfântul loan Gură de Aur spune: 
“De ce vă munciţi să adânciţi ceea ce nu are fund? De ce căutaţi să 
înțelegeți ceea ce nu se poate înțelege? De ce voiţi să pătrundeți ceea ce 
nu se poate pătrunde? Să nu pretindem a judeca cu mintea lucrurile 
duminezeiești, nici a le spune legillor şi necesităților naturii. Să credem 
lui Dumnezeu întru toate lucrurile şi să nu I ne împotrivim nicidecum, 
chiar dacă ceea ce se spune pare contrar cugetărilor şi vederilor 
noastre”. lar Sfântul loan Damaschinul spune: “Și acum dacă întrebi 
cum devine pâinea Trupul lui Hristos și vinul Sângele Lui? — îţi 
răspund: Duhul Sfânt vine asupra lor şi le face în cele peste fire şi 
înțelegere.” (Cf. T.D.$., vol. 2, p. 882-883). 
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Diferit de ortodocşi şi de catolici învaţă protestanții. După Luther, 
în Sfânta Euharistie hsus Hristos-este prezent cu adevărat , însă nu prin 
- prefacere, ci prin impanaţie sau prin. consubstanţiație. Pâinea şi vinul 
rămân pâine. şi vin dar in, cu şi sub pâine (în pane, cum pane şi sub 
pane), sunt prezente real însă invizibil Trupul şi Sângele lui Hristos. 
Prezenţa Domnului în Euharistie este, aşadar, numai 0. împreună- 
petrecere cu elementele euharistice, care se păstrează mai departe, nes- 
chimbate, iar trupul euharistic este numai spiritual, nu-material. Prezenţa 
Mântuitorului în același timp pe mai multe altare şi totodată şi în cer se 
explică, după Luther, prin omniprezența firii omeneşti a Domnului, 
„calitate primită prin comunicarea "însuşirilor. Pentru Zwingli, care 
reprezintă poziţia protestantă radicală şi ale cărui idei sunt foarte puţin 
creştine, -Sfânta Fuharistie nu este: decât. comemorarea Cinei celei de 
Taină. -Adevărătul trup al lui Hristos.-este Biserica. Deci mu poate fi 
vorba-despre o- prezenţă reală sau despre o mâncare a Lui, nici chiar 
spirituală. Mâncarea trupului lui Hristos ar însemna canibalism. De 
aceea. cuvintele Mântuitorului “acesta -este trupul. .Meu”. înseamnă 

“acesta este simbolul trupului Mei i” Sfânta „Euharistie ne face doar să 
„ne gândim la jertfa Mântuitorului şi să ne reprezentăm roadele morții 
Sale; ea este o comunicare pentru că mărturisi că tormăm-o unitate cu 
cei mântuiți, și eubarristie pentru că prin ea mulţumim lui Dumnezeu. | 

După Calvin, care ţine calea de miijloc între Luther şi Zwingli, în 
Euharistie nu avem numai un simbol sau o icoană, ca la Zwingli, nici o 
prezență reală prin coexistenţă, ca la Luther, ci o prezenţă virtuală adică 
prezență prin putere sau dinamică a Mântuitorului. La împărtăşire, lisus 
Hristos -se coboară din cer în Euharistie şi, prin Duhul Sfânt comunică, 
dar numai celor aleşi, puterea făcătoare de viaţă a Trupului Său prea- 
mărit. Cei păcătoşi, neavând credință, nu primesc decât pâine şi vin. 

Împotriva acestor învățături - greşite, Măriurisirea lui Dositei 
spune: “Credem-că -în -această- juerare- sfântă, Domnul nostru lisus 
Hristos este prezent adevărat şi real, încât după sfințirea pâinii şi vinului, 
pâinea adică se schimbă, se preface, se transformă în însuşi adevăratul 
Trup al Domnului care S-a născut în Betleem din pururea Fecioara 


e 
Ah 
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zisa cae drenate DUNE 


Născătoare de Dumnezeu Maria, s-a botezat în Iordan, s-a înmmonmâniae, 
a înviat, s-a înălțat, şade de-a dreapia lui Dumnezeu Tatăl. Pâinea şi: 
vinul după sfințire se prefac în Trupul şi Sângele Domnului, nu într-un! 
mod „simbolic, metaforic (tipikos), nici într-un mod figurat (ikonikos),. 
nici într-un mod spiritual, în înţelesul în care misteriile Vechiului Testa-: 
ment se numesc spirituale, fiind numai figurate (tipika), ci cu adevărat. 

O astfel de prezență nu este adevărată şi sigură la calvini, ci 
creație şi fantezie a minții, ca una ce nu este ființială şi reală; nici prin - 
impanațiune, astfel încât Trupul Domnului cel ce.există fără mărpinire 
întâmplându-se să se unească cu divinitatea celui Umua Născut, s-ar fi 
„unit şi cu pâinea cea adusă înainte la Euharisţie şi în mod figurat pâinea 
ar fi trupul şi vinul sângele; nici prin schimbare, cum vrea nebunia 
lutherană, nici prefăcându-se vreun accident al pâinii şi al vinului în 
vreun accident al Trupului şi al Sângelui lui Hristos, prin vreo schim- 
„bare sau prefacere, ci pâinea devine cu adevărat, real. şi ființial însuşi 
- Trupul adevărat al Domnului, precum s-a zis mai sus”. (Ibidem, p. 884) 


5, Urmările prezenţei reale sunt sotia acele ze 

a. Domnul este prezent real în Sfânta Euharistie nu numai cu u Trupul 
şi Sângele, ci şi cu sufletul şi dumnezeirea Sa, adică cu întreagă ființa Sa. 
Prezența reală implică deplinătatea persoanei, adică a naturii dumnezeieşti 
şi a celei omeneşti, unite nedespărțit în Persoana Celui întrupat; 

b. Domnul este prezent în Sfânta Euharistie nu numai în momen- 


n, 


tul prefacerii, că și după aceea. permanent, cât timp elementele cuharis- 
tice există. Celelalte Taine există numai în momentul săvârșirii I0£ 


rămânând apoi numai efectele lor, Sfânta Euharistie durează, adică - 
Domnul este real de faţă cât durează pâinea şi vinul nealterate; 

€. Domnul este prezent întreg în fiecare părticică a pâinii şi a 
vinului, căci Hristos este unul în funța Lui și nu poate fi împărţit. Prin 
împărțirea de la împărtăşire nu se împarte Persoana Domnului, ci mumai 
înfăţişarea externă a elementelor eubaristice; >: 








&- 
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d. Același Trup şi Sânge al Domnului, unul, întreg şi nedespărțit, 
” există pretutindeni în Biserică, în pâine şi în vin, oricâte Liturghii s-ar 


săvârşi şi i şi în oncâțe locuri. 


e. Mântuitorul fiind, prin prefacere, real prezent în pâinea și vinul 


! euharisic ukrisic, Sfivaei Pubarisi se cuvine aceeasi închinare ca şi Persoanei Lui. 


6. Efectele Stiintei Euharistii sunt: Sfânta Fuharistie uneşte pe 


“credincioşi în chip mistic cu Hristos, hrănindu-le întărindu-le şi desăvâr- 


şindu-le viața spirituală. Ea este pentru suflet ceea ce este hrana mate- 


„zială pentru trup (loan 6, 56). Prin Sfânta Euharistie se confirmă cuvintele - 


rostite ds Mântuitorul în Ghetsimani: “Precum Tu, Părinte întru Mine, şi 
Eu întru Tine, aşa şi aceştia în Noi să fie una” (Joan 17,21). 
- Sfânta Euharistie are unele efecte speciale: -. 
= a, Curăţeşte de păcate şi. pregăteşte pentru viața de veci. Credin- =: 
i se > împărtăşe şte „Spre iertarea păcatelor şi spre viaţa de veci” căci, 
“Cel ce mănâncă Trupul Meu şi bea Sângele Meu are viaţă veşnică”; 
b. Dă nădejde în nemurire şi încredinţează despre învierea trupu=- 
rilor spre viața veşnică. “Cine mătâncă din pâinea aceasta, viu va fi în 
ec” (loan 6, 51-54). „Trupurile noastre, zice Sfântul Irineu, nu mai 
sunt:supuse pieirii, dacă se împărtăşesc cu Sfânta Fuharistie, căci -au 


nădejdea învierii” (Ibidem, p. 886). 


e. Întăreşte sufletul în ispite şi fereşte de păcate. “Vrăjmaşul 
sufletelor nu îndrăzneşte. să facă vreun râu aceluia în care vede că 
petrece Hristos” spune Mărturisirea Ortodoxă. 

Aceste efecte ale Sfintei Euharistii apar numai în sufletele celor ce 
o primesc cu vrednicie, adică ale-celor ce s-au pregătit după cuviință 
pentru aceasta. Celor nepregătiţi, deci nevrednici, dimpotrivă, le. aduce 
osândă de la Dumnezeu ( Corinleni L IE 21-29), 


reda ap 


7. Săvâişitorul Sfintei Fuharistii este Aga? sau preotul în 
virtutea-puterii date lor de către Mântuitorul, prin Apostoli (Luca 22, 19): 
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8. Primitorii Sfintei Euharistii sunt toți creştinii, inclusiv copiii, 
Sunt excluşi de la împărtășire toți acei care ari “fost scoşi din sânul 
Bisericii, cei opriți de la primirea Tainei de către duhovnic, ereticii, 
schismaticii şi apostații. 

Împărtăşirea tuturor creştinilor, inclusiv copiii, se întemeiază pe 
cuvintele Mântuitorului (Joan 6, 53) şi pe practica. Bisericii. Constituţiile 
Apostolice stabilesc: “Episcopul să împărtășească apoi pe preoți, dia- 
coni... după aceea copiii şi, în sfârşit, întregul popor, după rânduială” (8. 
13). Fericitul Augustin zice: “Va îndrăzni oare cineva -să zică, cum că 
această hotărâre nu priveşte şi pe copii şi că ei ar putea avea viaţă în ei fără 
să se împărtăşească cu trupul şi sângele Domnului?” (Ibidern, loc. cit.). 

Practica împărtăşirii copiilor a fost generală până în veacul al 
XIII- lea, când romano-catolicii s-au abătut de la ca şi, după ei şi 
protestaații. Drept justificare a abateri, teologia tomană-câtolică susține 
că împărtăşirea cu Sfânta Fuharistie nu este-indispensabilă pentru mân- 
tuire şi că primitorul trebuie să-şi dea seama de înseranătatea Tainei. 

- Amândouă motivele sunt, însă, neîntemeiate. Dacă Sfânta Fuharistie nu 

“este absolut necesară pentru mântuire, ea nu este necesară. nici pentru 
„vârstnici, iar dacă este necesară conştiinţa insemnătăţii Apei, copiii n-ar 
trebui să fie nici botezați. * 

Împărtăşirea tuturor creştinilor sub ambele forte, şi cu u Tiaapul ŞI cu 
Sângele Domnului, este o practică de origine apostolică, poruncită de Mân- 
tuitorul, generală până la abaterea romano-catolicilor de la ea, prin veacul al 
XIII-lea. De atunci, numai preoții liturghisitori se împărtăşesc cu Trupul şi 
cu Sângele, iar laicii sunt împărtăşiți numai cu Trupul. Motivele invocate 

-sunt neîniemeiate, contrare poruncii Mântuitorului şi practicii Apostolilor şi 
Bisericii, ceea ce a făcut pe papi ca Leon și Ghelasie I să declare sacalegiu 
practica mambheilor de a respinge pe laici de la pour. i , N 

Protestanţii s-au întors la practica Bisericii vechi, împărăşind pe 
toți sub ambele forme. 

Adevăratele motive pentru interzicerea potirului faţă de laici nu 
urmăreşte în catolicism decât să ridice clerul deasupra mirenilor. În 
vederea acestui lucru invocă diferite motive teoretice: 
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“a. Cuvintele Domnului “Beţi dintru acesta toți... ” ar privi numai 
pe Apostoli şi pe urmașii lor , episcopii şi preoții, nu şi pe mireni. După 
această socotință ar însemna că Sfânta Euhanistie a fost instituită numai 
pentru clerici, întrucât la Cina cea de Taină au fost numai Apostolii 
împreună cu Mântuitorul. Ar mai urma că şi alte porunci date de 
Mântuitorul să fie numai pentru clerici: “Poruncă nouă dau vouă ca să 
vă iubiţi unii pe alţii...”. Ar urma că Apostolii şi Biserica nu au înțeles 
porunca Mântuitorului, trebuind să treacă unsprezece secole ca să vină 
teologii romano-catolici să corecteze pe Apostoli ŞI să arate și 
- adevăratul sens al-cuvintelor Mântuitorului; . 
| b. Cea mai însemnată dintre justificările teoretice este teoria 
concomitenței, formulată: de Toma d'Aquino, după care, unde este 
-Trupul Domnului, acolo este şi Sângele Lui, prezența Trupului viu, ca 
în Eubharistie;“îu se poate cugeta fărăzaceea-a sângelui. Astfel, laici, 
primind pâinea euharistică, primese-degdată cu ea şi Sângele Domnului. 
Noi considerăm că şi Mântuitorul cunoştea acest lucru, cel puțin tot atât 
de bine -ca+ şi “teologii romano-catolici, şi totuşi a instituit Taina 
Euharistiei-şi a poruncit să se săvârşească - cu pâine şi vin: Dacă această 
teorie ar fi valabilă pentru a tii ce nu s-ar împărtăşi ŞI clerul sub 
aceeaşi formă? | 

Cc, Împărtăşirea sub o singură formă ar exista în Biserica Ortodoxă 
la Liturghia darurilor mai înainte Sfinţite şi în împărtăşania pentru 
bolnavi şi ar fi existat şi în Biserica veche, la eremiţi în pustie și la 
creştinii care păstrau în casele lor Sfintele taine saule purtau la ei, 
împărtăşindu-se numai cu Sfântul Trup. De asemenea, copiii s-ar 
împărtăşi la ortodocşi numai cu sfântul Sânge. 

Aceste susțineri sunt neadevărate, deoarece Sfântul Agneţ la 
Liturghia Darurilor, mai înainte sfințite a fost îmbibat cu sângele 
Domnului la Liturghia î în care s-a sfinţit, astfel că şi la această Liturghie 

credincioșii se împărtăşesc sub ânibele fotine. La fel cu împărtăşania 
pentru bolnavi. În Biserica veche eremiții şi creştinii păstrau şi. purtau cu 
ei Sfânta Euharistie în amândouă formele iar copiii nu se împărtăşesc 
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numai CU Sângele Domnului ci şi cu Trupul Lui, căci în vin Sunt şi 
păriicele din pâinea cuharistică. | 


9. Sfânta Kuharistie ca jertfă 
Biserica Ortodoxă învaţă, diferit de săi că__Siânta 
Euharistie nu este numai Taină ci şi jertfă adevărată, Jertfa Trupului lui 
Hristos şi a Sângelui Său, sub forma pâinii şi a 1 pâinii și a vinului. Jertfa eubaristică 
este Jertfa de pe Golgota actualizată pe altare, având toate elementele 
constitutive ale jertfei al cărui act constă în nimicirea ofrandei, prin 
ucidere sau ardere sau prin prefacere: viciima care este. Hristos, sub 
forma pâinii şi a vinului, Jertfitorul care este tot Hristos, prin preotul 
sluțitor şi Dumnezeu, căruia se aduce jertfă pentru păcatele oamenilor.. 
Caracterul de ijertiă al Sfintei Fubaristii îl dovedesc mal „mai întâi 
) cuvintele de instituire. Insiituirea se face sub două forme, a pâinii şi a 
vinului, despărțite, indicând despărțirea mistică a trupului de ie deci 
arătând caracterul de jertfă al Buharistiei. Expresiile “se frânge” şi “se 
varsă” din cuvintele de instituire, scot în evidență caracterul de jertfă de 
ispăşire, căci trâuperea trupului şi _Vărsarea sângelui pentru alții, spre 
iertarea păcatelor, este jertfă adevărată de ispășire, vărsarea sângelui 
constituind ființa unei jertfe adevărate. .....: 
Obiecţiunea protestantă că aceste expresii se referă doar la jertfa de 


33 ec 


pe cruce este neîntemeiată, căci cuvintele “se e frânge” şi “se varsă”, “se dă” 
arată -timpul prezent al jertfei euharistice prin care Hristos s săvârşeşte 
anticipat, nesângeros, sub forma pâinu şi a vinului, jertfa de pe cruce. 

Despre ființa jertfei. euharistice vorbeşte şi Sfântul Pavel când 
opune paharul şi masa Domnului mesei demonilor (| Corinteni 10, 16- 
21), loc în care nu este vorba despre mâncare obişnuită, ci de masă la 
care se bea paharul demonilor, adică altarul pe care se aduce jertfa. 
Acest lucru este explicitat .când spune: “Avem altar dintru care nu au 
dreptul să mănânce cei ce slujesc cortului” (Evrei 13, 10), fiind voma 
despre o jertfă care se mănâncă, din care nu au dreptul să mănânce 
iudeii, jerită care nu poate îi alta decât Hristos euharistic. 
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Caracterul de jertță al Sfintei Euhansti rezultă din demnitatea 
j arhierească: a lui Hristos. Mântuitorul, arhiereu veşnic, după rânduiala 
“ Îui Melchisedec (Evrei 7, 17-21-24-25) înlocuieşte preoţia provizorie a 
Vechiului Testament. prin preoția Sa definitivă. Răscumpărând pe 
oameni şi împăcându-i cu Dumnezeu prin jertfa de pe cruce, dar suindu- 
Se la cer, Hristos trebuia să aşeze o nouă jertfă văzută şi o preoție 
corespunzătoare, ceea ce şi face la Cina cea de Taină, instituind Sfânta 
Euharistie prin cuvintele: “Luaţi, mâncaţi, acesta este ACE UL MEU 
care SE FRÂNGE...SÂNGELE MEU care SE VARSĂ...” iar pr eoția 
prin cuvintele: “aceasta să faceți întru pomenirea Mea”. 

“Jertfa eubaristică a fost preînchipuită în Vechiul Testament prin 
pâinea şi vinul aduse de Melchisedec (Facere 14, 18), preot al lui 
Dumnezeu- celui Prea Înalt; Mântuitorul, preot după rânduiala lui 
Melchisedec, se duce pe Sine jertfă reală, sub chipul pâinii şi a vinului, 
până la-sfârşitul veacurilor (1 Corinei 11, 26). A fost preînchipuită și 
de mielul pascal. 

Această jerttă eubaristică, curată şi nesângeroasă a lost prezisă 
apoi de profetul Maleahi: “Nu este-drâgoste mea în voi, zice Domnul 
atotțiitorul -şi nu voi mai primi jertfe din mâinile voastre, căci de la 
răsăritul şi până la apusul soarelui numele Meu s-a. preamărit între 
popoare şi în tot locul se va aduce numelui Meu tămâie şi jertiă curată, 
pentru-că mare este numele Meu între popoare” (1, 10-11). Cuvintele se 
referă la Jertfa euharistică ce va fi universală. 

Sfânta Tradiţie mărturiseşte întreagă caracterul de Jertiă al Sfintei 
Euharistu, ceea ce confirmă Sfinţii Părinți. Sfânta Fuhanstie este “Jerifa 
-cea-nouă”, Jertfa cea-neuă-a- Noului “Lestament” în care lisus se oferă 
pe Sine ca jertfă Tatălui. El însuși este jerifit în locul animalelor din 
Vechiul Testament, căci, “Cel ce jerifeşte, este însuşi jerttă şi a voit ca 
taina care se săvârşeşte zilnic să fie jertta Bisericii”. (Ibidein, p. 890). | 
-— Sfatele Sinoade declară: “Pe Sfânta Masă este aşezat Mielul lui 
Dumnezeu, cel ce ridică păcatele lumii şi este jertfit de slujitorii 
Domnului ca jertfă nesângeroasă, sfântă şi de viață dătătoare şi credem 
că trupul şi prețiosul sânge sunt însuși Irupul şi Sângele Cuvântului, 
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care dă viață tuturor” . III ecumenic, Serisoarea sinodală către 
Nestorie). 

Între jertfa euaristită şi cea „de pe cruce există a totuși anumite 
deosebiri: 

a. Pe cruce Mântuitorul S-a ia pe Sine jerită în chip sângeros şi 
murind; în Sfânta Euharistie se jertfeşte FI prin preot, în chip 
- nesângeros, sub forma'pâinii și a vinului, fără să moară; | 

b. Prin jertfa pe cruce Mântuitorul a adus lumii mântuirea 
obiectivă, împăcând-o cu Dumnezeu, în jertfa euharistică se aduce cu 
_scopul însuşirii personale a roadelor crucii, adică pentru mântuirea. 
subiectivă; 

c. Jertfa de pe cruce s-a adus o singură dată, iar cea euharistică,. 
„fără să fie-altă jertfă, se aduce mereu până la sfârșitul timpului; 

_d..Jertfa. de pe cruce a adus-o singur “Mântuitorul -iar. cea. 
„euharistică este adusă împreună cu întreaga Biserică > -. —- 

În fiinţa ei, Jertfa eubaristică este Ienaisu cu Jertfa de i da în cea 
: ză Taină, == 
ș ar: Sfânta Eubharistie este ŞI jertfă de laudă, de i coturi ȘI de 
cerere, atât pentru cei vii, cât şi pentru cei morți. De laudă şi de 
nulțumire pentru Că se aduce şi cu scopul de a vesti perfecțiunile 
dumnezeieşti, cu deosebire bunătatea şi puterea şi de a mulțumi lui 
Dumnezeu pentru binefacerile Sale. Liturghule cuprind, imediat înainte 
de rugăciunea de sfințire a darurilor, lauda lucrării creatoare, proniatoare 
şi mântuitoare a lui Dumnezeu, mulțumindu-l-se pentru binefacerile 
dumnezeieşti; în timpul prefacerii se cântă “Pre Tine Te lăudăm, pe 
Tine Te binecuvântăm, Ţie îţi mulţumim, Doamne”. ——— cz 

Sfânta Euharistie este şi jertfă de cerere pentru că, împăcându-se 
cu Dumnezeu omul face ca prin ea să se aplece mila Lui spre noi, 
mijlocindu-ne bunul sufletesc şi trupesc. Sfânta Euharistie fiind jertfa 
cea bineplăcută lui Dumnezeu, Jertfa Trupului şi Sângelui. propriul ” 
Său Iu, Acesta din urmă spune despre ea: “Toate câte veţi cere în 
numele Meu, voi face, ca să se preamărească Tatăl întru Fiul” (Joan 14, 13). 
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Sfântul Chiril al Ierusalimului spune: “Apoi după săvârşirea 
jertfei dumnezeieşti, slujba cea “fără de sânge, rugăm pe Dumnezeu 
asupra acelei jertfe de ispăşire pentru pacea de obşte a Bisericilor, 
pentru buna rânduială a lumu,pentru împărați, pentru ostaşi şi pentru cei 
care ne ajută în pe, pentru cei care sunt în boli; pentru cei care se 
trudesc şi, în general toți ne rugăm şi oferim această jertfă pentru toți cei 
care au nevoie de aţutor. Apoi facem pomeniri şii de cel mai înainte 
adormiţi. ..Credem că vor dobândi cel mai mare folos sufletele pentru 
care facem nigăciune la jertfa sfântă şi prea înfricoşătoare ce este pusă 
“înainte”. Toate Liturghiile Bisericii tioastie cuprind, la sfârşirea Tainei 
şi Jertfei euharistice, rugăciuni de cerere, „pentru câştigarea diieritelor 
bunuri ale milei dumnezeieşti. a Pt, „ude 

Există trei cateporii de fe, er - | : 

„1. Jertfa euharistică;._ i ăi Dr 

2. Jertfa Bisericii; i = Suit 

3. Jertfa luu Hnstos. oa, îi 

- Jertfa Bisericii reprezintă pâizica şi Sil. Si iinbolizează. oferirea 
întregii creaţii lui Dumnezeu: “Ale Tale dinirii ale Tale, . 

Jertfa . euhariştică este cea care se preface pe altar în trupul și 
Sângele Domnului. 

__ Prin jertfa euharistică, Jertfa Bisericii se. ebate. în în Jertfa lui 
Hristos. Odată împărtăşiți cu această jertfă, ne înălțăm către Tatăl, după 
ce “am văzut lumina cea adevărată. ..”. Prin jertfa lui Hristos intrăm la 
Tatăl sub formă de | ertfă, oferind totul Lui. Prin oi amvonului, 


presus de ceruri”. (Pr. prof. Pumitru Popescu, Curs de E pen şi 
simbolică, vol. 2. p. 38). 
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XVIII. TAINA SFINTEI SPOVEDANII .. 
SAU A POCĂINŢEI 


— Taina Spovedaniei sau a Pocăinței este Taina prin care credin- 
la Dumnezeu, prim dezlegarea episcopului, sau a etala. ieriarea 
păcatelor. Această Taină a primit, în Biserică, diferite denumiri, în 
funcție de aspectele care au fost evidențiate: Pocăinţă, pentru că cel ce o 
primeşte trebuie să regrete în mod. sincer păcatele; Mărturisire sau 
Spovedanie, deoarece credinciosul îşi “mărturiseşte păcatele în - faţa 
duhovnicului (episcop sau preot); iertare sau dezlegare, penttu că prin 
ca se iartă şi se dezleagă credinciosul de fogluţa Piiealelor: împăcare, | 
| pentru câ-ne iapa Şt DurpeZEAl. | 


me mie e mega me ema ....... =... 


1. Tastitiirea 
Mântuitorul lisus Hristos, Cel care a iertat păcatele celor care 


veneau la El cu credință, spre mirarea fariseilor şi a cărturarilor, a 
promis această putere. dumnezeiască Sfinţilor. Apostoli prin cuvintele: 
“Adevărat grăiesc vouă: oricâte veţi lega pe pământ, vor îi:legate şi în 
cer şi oricâte veți dezlega pe pământ vor fi dezlegate şi în cer” (Matei 
18, 18). După înviere, El le-a încredințat efectiv puterea 1ertării 
păcatelor, instituind Taina .Spovedaniei prin cuvintele: “Luaţi Duh 
Sfânt: cărora veţi ierta păcatele, le vor fi iertate și cărora le veți ţine vor 


fi ținute” (Joan 20, 22-23). 

_____ Sănţi Apostoli au săvârşit Taina Spovedaniei după întemeierea 
“Bisericii. În timp ce Sfântul Pavel se afla în Efes, “mulţi din cei ce 
crezuseră veneau ca să se mărturisească şi să spună faptele lor” (/'aptele 
Apostolilor 19, 18). Sfântul loan. Evanghelistul „se referă la 'Iaina 
Pocăinţei atunci.când. afirmă: “Dacă. mărturisim păcatele noastre, E] este 
credincios şi drept ca să ne ierte păcatele şi să ne curățească pe NOL. de 
toată nedreptatea” (1 Joan 1,9). 

Sfânta Tradiţie oferă numeroase mărturii despre originea divină a 
Sfintei Spovedanii şi despre necesitatea săvârșirii ei. Astfel, canonul 52 
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apostohc prevede oii caterisirii pentru duhovnicul care ni ar 
“dezlega de păcate un păcătos ce se căieşte. În Didahia Apostolilor se 
scizează necesitatea Pocăinței, care trebuie să preceadă. Sfânta 
Împărtășanie: “În Biserică să-ți mărturiseşti păcatele tale şi să nu te duci 
la rugăciune cu conştiinţa rea”. Tertulian a scris un studiu despre 
Pocăinţă, iar Sfântul Ciprian al Cartaginei îndeamnă pe credincioşi „să 
facă mărturisirea păcatului lor la orce preot prezent” (Epistola X VIII). 

În tratatul său despre preoție, Sfântul Ioan Gură de Aur eviden- 
țiază modul în care Dumnezeu însuşi lucrează prin preoți” în Taina 
Spovedaniei: “Orice împlinesc jos preoți, confirmă Dumnezeu sus. Şi 
sentința robilor o întăreşte Stăpânul. .. Aceştia (preoții) au primit puterea 
nu asupra leprei trupului, ci asupra necurăției sufletului şi nu de a fi 
martori ai curățirii, ci a-curăți 1gtical de ii ( aespre Preoţie, Ul; 5-6, 
cit. în T.D.S., vol. 2,p. 804)---- i - ri | 

“Taina” Spovedaiiiei â fost contestată iata sau pârțial î în Evul Mediu 
(ie ereticii iati novațieni Și iul care au lost condamnaţi de 


Bisenică. eră mii i PE 


2. Paiiea văzută a Taihei Spovedaniei constă din: căința sinceră 
sau regretul pentru păcate, hotărârea de a nu mai păcătui; mărturisirea 
propriu-zisă în faţa duhovnicului, lângă icoana Mântuitorului “sau cel 
puţin în prezența Sfintei Cruci pe care o ține duhovnicul-în mână şi 
dezlegarea de păcate, pe care o rosteşte duhovnicul, având mâna dreaptă 

pe capul penitentului.. Formula de dezlegare este următoarea: “Domnul 
ei Dumnezeul şi Mântuitorul nostru lisus Hristos cu darul şi cu 
îndurările iubirii Sale de oameni, să te ierte pe tine, fiule duhovnicesc 
(numele) şi să-ți lase toate păcatele, iar eu, nevrednicul preot şi duhov- 
nic, cu puterea ce-mi este dată, te 1ert şi te.dezleg .de toate păcatele, în 
numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh, amin”. dea 

Dacă în epoca apostolică Taina Spovedaniei se săvârşea atât în 
mod particular, cât şi în mod public, din rațiuni disciplinare patriarhul 
Nectane al Constantmopolului a interzis la sfârşitul secolului al IV-lea 
mărturisirea publică, rămânând în practica Bisericii doar cea particulară. 
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Tot de partea văzută a Tainei ține şi canonul pe care duhovnicul îl 
fixează credinciosului, care nu are rol de pedeapsă, căci prin el-nu se 
urmăreşte satisfacerea dreptăți dumnezeieşti, nu constituie o răzbunare a 
lui Dumnezeu față de om, cum. consideră Biserica romano-catolică. EI 
reprezintă um mijloc pedagogic pentru asigurarea sănătății morale a celui ce 
s-a spovedit şi pentru a-l feri pe viitor să repete păcatele săvârșite. 

| | E. 

3. Partea nevăzută a Tainei Spovedaniei constă din: iertarea 
păcatelor, restabilirea: Cornuntunii omului cu Dummezeu, eliberare a de | 
de nevinovăție, primită în Sfântul Botez. 

Părintele Stăniloae accentuează în Dogmatica sa “faptul că prin 
această Taină; penitentul reintră în comuniune personață directă cu Hristos, - 
Care se-coboară la nivelul său, pentru a-l ridica şi întări în comunimea cu - 


Sine, prin puterea Duhului Sfânt (cf. T.D.O., vol. 3,.p. 133). - 


4 Săvâritorul Tainei Spovedanici este episcopul. Şi preotul. 
Din cuvintele de instituire rezultă. că Mântuitorul a dat numai Sinţilor 
Apostoli şi urmasilor lor puterea de a lega şi dezlega. ... .. 3 

Nu orice preot are puierea de a lega şi dezlega, ci numai atela 
care a primit această putere, adică duhovnicia, de la episcop printr-un 
act special (hirotesie). Duhovnicul este obligat să păstreze secretul 
mărturisiri; cel care trădează acest secret este caterisit. 


5. Primitorul acestei Sfinte Taine este once creştin ortodox, care 





conștientizează păcatele şi doreşte să fie curățat de ele. Întrucât în Iaina 
Spovedaniei are loc o judecată a celor ce se pocăiesc, care anticipează 
Judecata particulară şi pe cea universală, se înţelege că nu dă primi 
această Taină alţii decât.membrii Bisericii. 

Primitorul trebuie să aibă vârsta la care să poată discerne între 
bine şi rău, să înţeleagă gravitatea păcatelor şi să-şi asume responsa- 
bilitatea îndreptării. Dacă vechile pravile stabileau vârsta de 14 ani la 
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băieți şi 12 ani la fete pentru prima spovedanie, astăzi s-a generalizat 
practica spovedirii copiilor începând cu vârsta de 7 ani 

Spre deosebire de romano-catolici, care accentuează caracterul 
satisfăcător al epitimiei, Biserica Ortodoxă consideră că epitimiile 
(canonul) nu sunt mici parte esenţială, nici parte. întregitoare a Tainej 
Pocăinței; îndreptarea se poate obține şi fără ele (cf. T.D.S., vol. 2, p, 
909). În teologia ortodoxă se consideră că necesitatea împlinirii 
canonului dat de duhovnic indică “faptul că penitentul nu-și poate fixa 
el îusuşi mijloacele de tămăduire; ele trebuie să i se dea în numele 
Domnului, reprezentat de o persoană, care are autotitațea de a îi aleasă 
de Hristos şi de a indica mijloacele corespunzătoare voii lui Hristos” 
(Pr. prof. Dumitru Stăniloae; T.D.0O., vol. 3, p. 134-135), | 

Protestanții au renunțat la Taina Spovedaniei, chiar dâcă ea era 
menţionată în Confesiunea Augustană (1530) şi chiar dacă unele 
Biserici lutherane mai acceptă formal pocăința ca Taină (Pe. prof. G. 
Remete, op.cir., p. 318), 
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XIX. SFÂNTA TAINĂ A PREOŢIEI 


Preoția sau hirotonia este Taina prin care, prin punerea mâinilor 


* arhiereului şi prin rugăciuni, se împărtăşeşte persoanelor anume 


„pregătite harul care dă puterea de a învăţa cuvântul lui Dumnezeu, a 
„săvârşi Sfintele Taine şi a conduce pe credincioşi la mântuire. 


Această Sfântă Taină, săvârşindu-se prin punerea mâinilor, 
primit şi numele de hirotonie sau hirotesie. Cu timpul a rămas însă 


numai termenul de hirotonie, iar cel de hirotesie definește o ierurgje pri 


care se instituie gradele inferioare ale ierarhiei bisericeşti şi ranguri sau 
demnități bisericeşti. 
Romano-catolicii mumesc această Sfântă Taină “ordinatio” sau 


“Dresbiterii misteriura”. 


1. instituirea Tainei Preoției a fost făcută după Înviere de Mân- 
tuitorul lisus Hristos: “Şi lisus le-a zis iarăşi: Pace vouă! Precum M-a 
trimis pe Mine Tatăl, aşa vă trimit şi Eu pe voi. Şi zicând acestea, a 
suflat asupra lor şi le-a zis: Luaţi Duh Sfânt, cărora le veți ierta păcatele, 
le vor fi iertate şi cărora le veți ține, vor fi ținute” (foan 20, 21-23). 
Puterea deplină pentru slujba în care sunt rânduiți Apostolii şi urinaşii 
lor, o primesc în ziua.Cincizecimii, prin coborârea Duhului Sfânt asupra 
lor, când încep să propoveduiască şi să boteze pe cei ce credeau în 
Evanghelie. Slujba dată lor şi inaugurată la Cincizecime nu se reteră 
numai la ei, ci şi la urmaşii lor, preoții şi episcopii. Deosebirea este că 
harul pe care ei l-au primit direct de la- Mântuitorul şi de la Duhul Sfânt, 
în ziua Cincizecimii, nu se mai coboară în mod obişnuit, direct asupra 
celor ce se hirgtonesc, ci se pogoară conform celor rânduite de Mântui- 
torul, numai prin mijlocirea Apostolilor. 

"Este foarte probabil că ritualul punerii mâinilor să fie prescris 
chiar de Mântuitorul. E] a fost practicat totdeauna în Biserică. Prin acest | 
ritual Îi se împărtășeşte celor şapte diaconi harul de a îi aţutători ai 
Apostolilor (Fapte 6, 6). Prin punerea mâinilor sunt instituiți episcopii în 
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cetăţi de către Sfâniul Pavel. Harul slujirii. îl iii prin punerea 
mâinilor (II Zimotei 1, 6). 

Harul Hirotonirii se transmite prin punerea ftator dar el nu-şi 
are izvorul în cel ce-şi pune mâinile, ci în Dumnezeu, după cum spune 
Sfântul loan Gură de Aur: “Se pune mâna peste om, dar toate le face 
Dumnezeu şi mâna Lui se atinge de capul celui ce se hirotoneşte, dacă 
hirotonia se face cum se cuvine” (cf. T.D.S., vol. 2, p. 911). 

Aşadar, treptele ierarhice de drept divin îşi au baza în voinţa 
Mântuitorului. CEIA sunt simple funcțiuni bisericeşti, fără caracter 


hauc. 


2. Partea văzută a Taine: constă în punerea mâinilor arhiereului 

-pe capul celui ce se hirotoneşte. Fără ea nu este preoție. Acest ritual a 
“fost practicat de Siinți Apostoli, pentru toate cele trei trepte. 

În Biserica Romano-Catolică hirotonia se face de asemeni prin - 

punerea mâinilor. Rugăciunea arhiereului are următorul cuprins; 

“Dumnezeiescul bar, care pe cele neputincioase le vindecă și-pe cele ce: 

lipsesc le plinește, -hirotoneşte pe cucernicul ipodiacon.. „în diacon 

(preot sau ine) să ne ILEpt0a dar pentru el, ca să vină asupră- harul. 


Duhului Sfânt i: 


3. Partea nevăzută. 

Prin birotonie se împărtășește primitorului hanul care-i dă niterta 
corespunzătoare treptei . ierarhice, pentru care se face hirotonia (II 
Timotei 1, 6). Precum hirotonia este una, aşa şi. harul este unul, dar el se 
împarte în mod gradat celor trei trepte ierarhice: diaconul îl primeşte 
într-o măsură mat mică, preotul într-o măsură mai mare, iar episcopul în -- 
plinătatea lui. Caracterul unitar de Taină al Hirotoniei nu este desființat 
prin existenţa celor trei trepte. 

Hirotonia nu se repetă. Canoanele pedepsesc atât pe cei ce pri- 
mesc hirotonia a doua, cât şi pe cel ce hirotoneşte o persoană ce a fost o- 
dată birotonită, în mod valid. De remarcat caracterul indelebil al Tainei. 
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Harul hirotoniei rămâne pentru totdeauna în cel hirotonit. Unul ca 
acesta nu poate să revină în starea de mirean. El rămâne în starea -de 
„cleric toată viaţa. Pentru unele abateri poate fi oprit de la săvârşirea 
actelor sfinte, dar harul hirotoniei nu-i poate fi luat. | 


4, Săvârşitorul hirotoniei este numai gatul Hirotonia este 
singura "Taină pe care este îndreptățit să o săvârşească numai episcopul, 
după Sfânta Scriptură care ne arată că în Biserica primară hirotoneau 
numai Sfinţii Apostoli, care au încredințat această misiune numai 
episcopilor. Sfântul Apostol Pavel senie lui Tii ca'să instituie preoți în 
cetăți (Tir 1, 5) iar lui Timotei să fie cu băgare de seamă pe cine 
hirotoneşte (1 Zimotei 5, 22). Regula aceasta nu este desfiinţată de cele 
“spuse de Sfântul Pavel, cum că. Timotei a fost hirotonit cu punerea 
mâinilor preoţiei-(l Timotei 4, 114)=Hirotonia a fost făcută de Sfântul 
Pavel, nt POR Elsa au fost de față. Si-au dat adeziunea lor la alegerea | 
episcopul să: i fie hirotonit: de cel puațin.< doi episcopi, iar AEZ, şi iaca, 
de un Episcop. Săvârşitorul trebuie să: aibă succesiune apostolică sau să 
fie în succesiune apostolică (ȘIrUU nshatrezurpt al ea pp hirotoniți şi 
integnitatea credinței). i $ e 


- 5, Primitorul preoţiei este creştinul ortodox liber, major, de sex 
masculin, sănătos trupeşte şi sufleteşte şi pregătit spre acest scop din 
punct de vedere moral şi intelectual. Diaconii şi preoţii trebuie să fie 
căsătoriți, cununați înainte de hirotonie. Episcopii nu au voie să fie 
„căsătoriți. Această dispoziție nu este de ordin dogmatic, ci canonic. - 

Femeile nu pot primi Taina Hirotoniei. Montaniştii hirotoneau şi 
femei iat sectele neoprotestante ŞI protestanții admit femeile în rândul 
pastorilor. În Biserica Anglicană şi unele Biserici [ustherane au fost 
nurnite-femei-în-calitate de-episcopi: — . 

Diaconiţele din Biserica veche nu aveau hirptonie de diacon, ci 
primeau doar o binecuvântare, care era 0 ierurgic şi prin care li se 
încredința o misiune în cadrul vieţii bisericeşti. Slujba lor era să 
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instruiască pe catehumene, să ajute la botezul femeilor, să ngijenoă pe 
văduve și să păzească uşile feneilor Î în biserică, 


Preoţia sacramentală şi preoția universală 


Spre deosebire de Biserica Ortodoxă, de cea Romano-Catolică şi 


de Bisericile Vechi Orientale şi, în .parte, de Biserica Anglicană, 
protestanții și unele denominaţiuni creştine susțin că nu există o Taină a 
Preoției. Ei resping această Taină pe temeiul celor dintâi reformatori cu 
privire la caracterul nevăzut al adevăratei Biserici care n-ar avea nevoie 
de existența unei preoții ierarhice bazată pe hirotonie. Fi susțin că nu 


există o astfel de Taină a Hirotoniei, deoarece toți creştinii sunt preoți şi 


oricăruia dintre ei îi poate fi încredințată de comunitate îndeplinirea 
slujbei preoţeşti, această sarcină fiind revocabilă. Ca membri ai Bisericii 
nevăzute, toţi creştinii sunt de un singur fel, între preoți şi: credincioşi 


nefiind nici o deosebire. Această este concepția despre. preoția UDIVer- 


sală, generală sau obştească. 
Acest mod de a concepe preoția este în contradicție cu Numeroase 


texte din Noul Testament, din care rezultă că ierarhia este fiinţială 
Bisericii, ea constituind un sistem de conducere de drept divin. Protes- 
tanții şi denominaţiunile creştine, în deplin acord cu vechiul protestan- 
iism care a proclamat deosebirea dintre sacerdoțiu şi ministeriu, afirmă 
despre cea dintâi că ar fi de drept divin şi ar aparține tuturor credin- 
cioşilor, în timp ce a doua este numai de drept uman. Din acest motiv 
resping, Preoția ca Taină. Bazându-se pe 1 Petru 2, 5, “Si voi înşivă, ca 
pietre vii, zidiți-vă drept casă duhovnicească, preoție siântă, ca să 


aduceți jertfe duhovniceşti, bineplăcute lui Dumnezeu prin lisus 


Hristos”, precura şi pe | Petra 2, 9, “lar voi sunteți seminţie aleasă, 


preoție împărătească, neam sfânt, popor agonisit de Dumnezeu, ca să 
vestiți în lume bunătățile celui. ce v-a chemat din întuneric Îa lumina Sa 
cea minunată”, ca şi Apocalipsa I, 6, “Şi ne-a făcut pe noi împărăție, 
preoți ai lu: Dumnezeu şi. Tatăl Său, Lui fie slava şi puterea în vecii 
vecilor amin”, toți protestanții sunt adepţii concepției despre preoția 
universală, care prin botez aparţine de drept divin tuturor credincioşilor. 
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Slujirea preoțească, fiind de E uman, este incredirțată de 


_ comunitate anumitor persoane. 


În privința preoţiei universale, atât Biserica noastră, Cât şi cea 


Romano-Catolică recunosc că toți creştinii posedă. o preoție universală. 
“Toţi creştinii au chemarea să aducă slujire lui Dumnezeu, între cei ce nu 


sunt creştini, aşa cum în Vechiul Testament numai poporul evreu forma 
o preoție împărătească, având chemarea să slujească împăratului Dum- 
nezeu, între celelalte neamuri (Jeșire 19, 6; Isaia 61, 6) Dar, precum în 
Vechiul Testament preoții, în sens propriu erau număi din seminţia lui 
Aaron, la fel şi în Noul Testament preoții care să poată săvârşi lainele 


erau cei tăstituiți prin Taina Hirotoniei, priri care ei dobândesc un har 


special pentru această slujire, pe care ceilalți creştini nu îl au. 
Chiar în Epistola ] Petru există un alt text care spune: “Pe preoții 


„cei dinire voi, îi rog ca unul ce.sunt împreună preot şi martor al 


patimilor lui Hristos şi părtaş al slavei celei ce va să se: descopere: 


“păstonți turma lui Dumnezeu dată în paza voastră, cercetând-o, nu cu 
Silnicie, ci cu voie bună, după Dumnezeu, nu pentru câștig urât, ci din 
“dragoste” ( Petru 5, 1-2). 


Caracterul de taină al preoţiei sacramentale îl- dovedesc 
numeroasele texte din Noul Testament: 

“Nu fi nepăsător faţă de harul care este în time, care ţi s-a dat prin 
proorocie, cu punerea mâinilor mai manlor preoților” (| Limotei 4, 14). 

“Din această pricină îți amintesc să aprinzi şi mai mult harul lui 
Dumnezeu care este în tine, prin punerea mâinilor mele” (Il Zimotei 1, 6). 

“Drepi aceea, luaţi aminte de voi înşivă şi de toată tunma întru 


care Duhul Sfânt v-a pus pe voi episcopi, ca să păstoriți Biserica lui 





Dumnezeu, pe care a câştigat-o cu însuși sânpele Său” (/aptele 
Apostolilor 20, 28). 
-=—(Cât priveşte Sfânta Tradiţie, ea se pronunță cu vigoare în favoarea . 
preoţiei harice: sancţionarea în canoane, tratatele Sfinților Părinți despre 
preoţie ş.a. 

Respingând preoția sacramentală şi rupându-se de această preoție, 
legată de ierarhie prin succesiune apostolică, protestantismul nu mai 
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posedă capacitatea de a săvârşi Tainele, cu excepția Botezului. Teologul 
Sergiu Bulgakov caracterizează astfel situaţia în protestantism: “Supri- 
marea preoţiei a deposedat lumea de darurile Cincizecimii, comunicate 
în Tainele şi cultul Bisericii prin puterile ierarhiei care le-a primit de la 
Sfinţii Apostoli şi de la urmașii lor. Lumea protestantă, din această 
cauză, devine asemănătoare creştinilor care, deşi sunt botezați în 
numele Domnului lisus Hristos, n-au primit Duhul Stânt pe care 
mâinile Apostohlor îl transmiteau de sus” (Sergiu Bulgakov, Ortodoxia, 
p. 55, cit. T.D.$., vol. 2, p. 825). 
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XX. SFÂNTA TAINĂ A CUNUNIEI 


Nunta sau cununia dee Tai aina prin care un bărbat şi o femeie, care 
consimt să trăiască împreună toată viața, întemeind o familie, în vederea 
naşterii. şi creşterii de copii şi -a ajutorului reciproc, primesc prin 
rugăciunea preotului, harul dumnezeiesc, care sfințește unirea lor. 

„Această Sfântă Taină a primit mai multe denumiri: Taina Nunții, 
Taina Cununiei, sau Taina Căsătorie. 


Î, Instituire. 
Căsătoria, ca stare natură de unire dintre bărbat şi femele, este 


voită şi rânduită de Dumnezeu în starea paradisiacă a primilor oameni: 
“Creşteţi şi vă înmulțiți, umpleți părtântul şi-l stăpâniți” (Facere 1, 28). 
Familia;-prin caracterul-ei personesi-gomunitar, revelează în planul 
creației ceva din Taina supremej-iubiri a Prea Sfintei Treimi, ea: fiind 
bazată pe caracterul comunitar al chipului divin din om. În interiorul 
familiei face -omul prima experiență:a - unităţii în diversitate, a ori ginii 
vieții din tubire şi a sluirii retiog tota acestea fiind amplificate î în 
Biserică, prin care familia se desăvârşeşte. 
Păcatul originar, :slăbind fica inecat a întunecat şi scopul 
sacru al căsătoriei, dovadă fiind poligamia şi divorțul. 
_- Prin participarea la nunta dii-Gana Galileii, unde săvârşeşte, deloc 
întâmplător, prima minune, manifestându-şi dumnezeirea Sa, Mântui- 
torul Iisus Hristos a ridicat căsătoria din ordinea naturală în cea arie 
făcând din ea o Taină (loan 2, 1-11). 
—— Sfântul Chiril al Alexandriei explică rostul participării Domnului - 
Hristos la nunta din Cana: “Hnistos...a mers şi EI cu învățăceii Săi (la 
nuntă) nu ca să petreacă, ci ca să facă minune şi să sfințească, cauza 
naşterii omenești” (cf. T.D.S., vol. 2,p. 917). 
“Sfântul Apostol Pavel” indică-3 în“ mod direct caracterul de Taină al 
Nunții arătând că unirea dintre soți este o icoană a legăturii tainice dintre 
Hristos şi Biserică (Efeseni 5, 32). Aceasta înseamnă că şi căsătoria, 
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pentru a fi un ieflex al unirii lui Hristos cu Biserica, trebuie să fie 
străbătută de harul divin, de iubirea şi de puterea Duhului Sfânt. 

Sfinții Părinți sunt unanimi în a afirma caracterul -de Taină a 
Nunții. Astfel, Sfântul Ignatie Teoforul, în “Epistola către Policarp”, 
arață caracterul eclezial al unirii dintre bărbat şi femeie: “Se cuvine 
mirilor şi mireselor a se uni cu aprobarea episcopului, pentru ca să fie 
căsătoria după Domnul şi nu după poftă”. Sfântul loan Gură de Aur 
îndeamnă pe tinerii care vor să se-căsătorească „să cheme pe preoți şi să 
încheie legătura conjugală prin rugăciuni și binecuvântări, pentru ca 
dragostea mirelui să meargă crescând şi mireasa să rămână curată” Că 
T.D.S.. vol. 2, p.918). - i | 


2. Partea văzută a Tainei-constă în formula pe care o rosteşte . 
săvârşitorul, care se află în centrul slujbei de cununie: “Se cunună robul 
“lui Dumnezeu (numele) cu roaba lui Dumnezeu (numele), în numele 
“Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Dub, amin”, precum şi în aşezarea pe 
capetele mirilor a celor două cununi. 


3. Partea nevăzută a Tainei Cununiei este constituită din- 
împărtășirea harului Duhului Sfânt, Duhul comuniunii, care sfințește şi 
întăreşte unirea celor doi, dându-le puterea de a se jertfi reciproc, depă- 
şindu-şi pornirile egoiste, precum şi de a fi învredniciţi să aibă copii, 
prin care se împlineşte căsătoria. Mântuitorul Hristos, săvârşitorul 
nevăzut al Îainei, îi uneşte cu “sfânta unire cea de la El”, după modelul 
prin care Si-a unit Biserica, Mireasa Sa. 

4, Săvârşitorul! este eoiscă nul sau u preotul. 

În mod eronat romano-catolici consideră că săvârşitorii Cununiei 
sunt înşişi mirii, preotul fund doar un martor. Se arată şi prin aceasta că - 
teologia scolastică a mutat centrul de gravitație -al Tainelor, -ca -şi--al-— 
Bisencu, de altfel, de la Dumnezeu la om. Se uită complet de prezenţa 
tainică dar reală a lui Hristos, care revarsă peste cei doi miri puterea 
sfințitoare a Duhului Său. 
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Tocmai de aceea au şi renunțat protestanții la caracterul de Taină 
al Cununiei, fiindcă mai întâi a fost diminuat de romano-catolici. 


5, Primitorii Tainei sunt credincioși de ambele sexe, de vârstă 
adultă, Miri trebuie să fie însoțiți de naşi, care, ca şi la Botez sunt o 
garanție a consimțământului lor, dar şi un model de viețuire creştină. 

Astăzi, Biserica Ortodoxă acceptă şi căsătoriile mixte, adică între 
„un ortodox și o creştină de altă contesiune, cu condiția ca pruncii să fie 
botezați şi crescuţi în credința ortodoxă (cf. T.D. s,, vol. 2, p. 920). 

Biserica Ortodoxă permite divorțul şi recăsătorirea pe temeiul 
textului de la Marei 5, 32. (Se admit doar a doua şi a treia căsătorie.) 


--6. Calitățile căsătoriei creştine sunt unitatea şi Srisolii bitte ei, 
“Ceea ce a unit Dumnezeu, omul să nu despartă” (Matei 19,.6;,.1 
Corinteni 7, 10). Singurul motiv, afară de deces, pentru care Biserica 
Ortodoxă admite: divorțul este adulterul, care atentează la unitatea spi- 
rituală dintre soți, negând temeiul ei care constă în iubire (Matei 19, 9). 

Practica imorală a căsătoriei între persoane de acelaşi sex, pe care 
unele culte protestante o admit, chiar şi pentru pastorii lor, coniravine 
total Sfintei Scripturi şi Sfintei Tradiţii, reprezentând o sfidare la adresa 
mioralității şi spiritualităţii” ortodoxe şi un atentat la viaţa de familie 
autentică. | 
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XXI. TAINA SFÂNTULUI MASLU 


Maslul este Taina în care credinciosul bolnav, care este uns cu 
untdelemn sfinţit, primeşte prin rugăciunile preoților larul vimdecărui de 
bolile trupești şi sufleteşti și al iertării de păcate. 


1, Imstituirea. 

În parabola Samariteanului milostiv, cel rănit între tâlhari este uns 
cu untdelemn (Luca 10, 34) iar Sfinți Apostol, atunci când au fost 
trimişi să propovedulască pocăința, “ungeau cu unideiemn pe mulți 
bolnavi şi îi făceau sănătoşi” (Marcu 6, 13). 

Mântuitorul Isus Hristos consfințeşte această practică şi o ndică 
la rang de Taină. O mărturie indirectă a instituirii ei de către Mântuitorul 
o aflăm la Sfântul Apostol lacob;. Este: cineva. bolaav. între voi? Să 
cheme preoții Bisericii şi să se roage pentru el, ungându- ] cu untdelemari. 
întru numele Domnului. Şi rugăciunea credinței va mântui pe cel bolnâv 
şi Domnul îl va ridica şi de va fi făcut păcate, se vor ierta lui” (lacob 5, 
14-15). Prin-aceasta înțelegem că. Taina era deja în practica Bisericii, ea 
fiind instituită de Mântuitorul după Înviere. ca şi celelalte Taine. 

Sfânta Tradiţie atestă: caracterul de. Taină al Sfântului Maslu prin 
vocea unor Sfinți Părinţi precum Sfântul Irineu, Sfântul Vasile cel Mare, 
Sfântul loan Gură de Aur, papa Inocenţiu (cf. T.D.S., vol. 2, p. 923). 


2. Partea văzută a Lainei constă în ungerea cu undelemnul 
sfințit, de preoți, a credinciosului bolnav, în chipul sfintei cruci, de şapte 
ori, la frunte, nări, faţă, buze, piept, mâini şi-pieioare———————————— 

Formula ce însoţeşte ungerea, prin care se împărtășeşte harul 
dumnezeiesc al tămăduirii şi iertării, este următoarea: “Părinte Sfinte, 
doctorul sufletelor şi al trupurilor, Cel ce ai trimis pe Unul Născut Fiul 
Tău, Domnul nostru lisus Hristos, să vindece toată boală şi să 
răscumpere din moarte, tămăduiește pe robul Tău (numele) de neputința 
trupească şi sufletească ce l-a cuprins şi fă-l să vieze prin barul 
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Hristasului Tău; pentru rugăciunile Preacuratei stăpânei noastre, 
Născătoarei de Dumnezeu şi pururea Fecioarei Mana... | 


3. Partea nevăzută a Tainei Sfântului Maslu reprezintă împărtă- 
şirea harului dumnezeiesc de însuşi Mântuitorul Hristos, săvârşitorul 
nevăzut al Tainei. Ungerea de şapte ori, după numărul darunlor Duhului 
Sfânt, indică prezența Acestua, FI fiind Cel ce restabilește, ca şi în 
cazul Tainei Spovedaniei, comuniunea bolnavului cu Hristos ŞI cu 
Biserica, prin iertarea “păcatelor, care l-au separat de Dumnezeu şi de 
semeni. Părintele Stăniloae evidențiază astfel acest fapt: “Sălăşluirea 
Duhului are mai ales scopul curățirii de păcate şi al tămăduirii de patimi 
şi al ridicării omului: la o. viață de sfințenie, de slujire curată a lut, 
Dumnezeu” (T.D.O,, vel. 3. p. 204). R. “uitai 3 = ae ă 

4. Efectele Tainei Sfântului Maslu sunt: itiduca” boliloi 
trupeşti şi sufleteşti, iertarea păcatelor, restaurarea comuniunii. cu Dura 
“nezeu Şi cu ceilalți membri al Bisericii. _- | d, sai Ai 


5, Săvârşitorii i asitilui sunt preoții sau episeopul' înconjurat de 
preoți. Biserica a fixat numărul de şapte pentru preoții care trebuie să 
săvârşească împreună Taina Sfântului Maslu. În caz de necesitate pot îi 
doar trei sau chiar doi. Teologii dogmatişti consideră că este' valid 
Sfântul Maslu şi în cazul excepțional al săvârșirii de către un singur 
preot (cf. T.D.S., vol. 2, p. 927). Nu trebuie însă renunțat la practica 
Bisericii, deoarece prezenţa şi rugăciunea comună a mai multor preoi 
indică tocmai faptul că atunci când un mădular al Bisericii este în 
suferință, toate celelalte îi vin în ajutor. De aici şi practica de a participa 
și mai mulți credincioşi la oficierea Sfântului Maslu. 

-DBe-reţinut;-în context,-dimensiunea comunitară evidentă a acestei 
Sfinte Taine, comparabilă cu cea a Sfintei Fuharistil. 


6. Primitorii sunt credincioşii ortodocși bolnavi, sufletește sau 
trupeşte, care solicită rugăciunile Bisericii. Este în tradiția Bisericii ca 
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bolnavul, cu această ocazie, să se spovedească şi să se împărtășească, 
pentru un ajutor sporit din partea lui Dumnezeu, în vederea depăşirii 
stării de boală şi de suferinţă. 

în timp ce romano-catolici administrează această Sfântă Taină 
doar pe patul de moarte, protestanții nu o acceptă ca Taină. | 
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DUMNEZEU JUDECĂTORUL 
Î. Eshatologia particulară 


XXII. ÎNVĂŢĂTURA i: degcai DESPRE MOARTE 


Prin moarte înţelegem sfârşitul vietii pământești, ea canatânatsă în 
despărțirea sufletului de trup. Sufletul se întoarce la Dumnezeu, iar 
trupul în pământ, din care a fost luat. Moartea este usa prin care sufletul 
intră în yeşnicie iar trupul se nimiceşte. Numai omul ştie că va muti, 
dintre toate viețuitoarele, numai el este îngrijorat de moarte, Pentru cei 
atașați de lume, moariea este îuspăirmnântătoare fiindcă le tulbură plăce- 
rile vieţii. Cei ce privesc lumea de aici cu un scop natural,. primesc 
moartea cu reseinnare, iar cei ce privesc spre viața de dincolo, o primesc 
cu seninătate, pentru fericirea de a ficu. Dutninezeu în comuniune. Omul 
cunoaşte moartea din experiența altora, deci din afară, nu dinăuntru. 
Singurul sentiment în fața morţii este spairna. Problema morţii nu poate 
fi dezlegată pe cale ştiințitică. | 

Ştiinţa cunoaşte fenomenele fizice şi iaca care se întâmplă cu 
cel mort, dar nu cunoaşte cauzele morţii. Moartea fizică este un bine 
pentru oii, căci ea pune limite păcatului şi stiicăciunii și răul nu devine 
nemuritor, Dumnezeu a rânduit moartea ca să pună capăt răului, iar prin 
destrămare, trupul om lui să fie străin de amestecarea cu răul. Mulţi 
oameni doresc moartea pentru a sfârşi cu suterința, dar nimeni nu este 
îndreptățit să-şi ia singur viaţa care este un dar de la Dumnezeu. 

Moartea fizică se numeşte în Sfânta Scriptură despărțire de_trup 
(Filipeni 1, 23), despărțire (Il Zimotei 4, 6), desfacerea locuinţei 
pământeşti (Ii Corinteni 5, 1), lepădarea cortului (|| Petru 1, PA SON 
și adormire (Matei 27, 50) etc. | 
— ——Moartea-mmai ate -şi înţeles de moarte spirituală sau moartea ET -ă 
tului, adică încetarea vieții sufleteşti superioare din om. Fa constă în - 
despărțirea omului de Dumnezeu, în ruperea legăturii dintre om și 
Dumnezeu, rupere cauzată de păcatele grele care, odată săvârşite, apasă 
atât de greu asupra omului, încât desființează în el viața supranaturală ce 
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a primit-o prin har. Se mai numeşte şi moarte veşnică deoarece atrage 
după sine condamnarea eternă (7.D.S,, vol. 2, p. 933). 

Cauza morii este păcatul. Prin păcat omul se îndepărtează. de 
Dumnezeu, izvorul vieții, şi se îndreaptă spre neființă. Înainte de păcat 
nu a existat moarte. Ea a intrat în lume odată cu păcatul protopărinților 
şi este, este pedeapsa sau plata pentru păcat. (Facere 2, 7). Înainte de a 
păcătui, omul putea să nu moară, atât după trup cât şi după suilet. Odată 
cu păcatul el a devenit muntor. Moartea nu este ceva firesc omului şi 
aceasta se vede din faptul că încearcă să scape de ea. “Cauza morţii — spune 
Sfântul Ambrozie — a fost neascultarea. Deci omul însuşi este vina morții 
sale şi nu trebuie să o impute lui Dumnezeu” (Ibidern, loc. cit.). a 

Moartea nu are o realitate ontologică.-Ea nu are fiinţă, ci este 
nedistul ce se întinde acolo unde nu întâmpină rezistență. Prin. această 
întindere ea desființează funţele. La om desființează, tru pul,- numai -una.- 
dintre condiţiile vieții umane, nu şi suiletul. ş 
scoțând materia de sub jegca descompunerii şi fă când ca aceasta să. 
poată îi transfigurată şi iluminată. 


1. Universalitatea morţii, 

Moartea, fiind consecința păcatului, se întinde. până unde este 
păcat. Cum păcatul există în toți oamenii, moartea are putere asupra 
tuturor. Fa este universală. Acest lucru îl mărturiseşte și Sfânta 
Scriptură: “Este oare vreun om care să trăiască şi să nu vadă moartea?” 
(Psalm. 88, 89). “Precum printr-un om a intrat păcatul în lume si prin 
păcat. moartea, astfel moartea a trecut Îa toți oamenii, prin aceea că toți 
au păcătut.” (Romani 5, 12). e 

Sfânta Scriptură ne spune totuşi că există şi Ra excepţii de la 
legea mortii: Enoh (Evrei 11, 5) şi Ile (| Samuel 2, 11) şi cei ce vor-fi i 
în viaţă la parusje. Enoh și Ilie aleşi pentru viața lor curată, vor veni din 
nou în lume, vor întâmpina rezistență din partea lui Antihrist şi vor fi 
ucişi în lupta cu el, urmând să învie împreună cu toți oamenii la a doua 
venire a Domnului. După Tertulian, moartea lui Enoh și Ilie este doar 
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amânată, ei se păstrează pentru moarte ca, prin sângrie lor, să înece pe 
Antihtist. Despre tei ce vor trăi în timpul parusiei Doninului, Sfântul 
Apostol Pavel spune: “Iată, taină vă spun vouă: Nu toţi vom adormi dar 
toţi vom fi schimbaţi într-o clipită, la trâmbiţa cea de apoi. Căci trâmbița 
va suna şi morții se vor ridica fără stricăciune, iar noi vom fi schimbaţi” 
(| Corinteni 15, 51-52). Din starea muritoare, aceste trupuri vii vor 
trece în cea nemuritoare, devenind asemănătoare trupurilor celor. înviați. 
Această schimbare se va face prin atotputernicia lui Dumnezeu, într-o clipă. 
Generaţia ultimă va muri şi ea, dar nu ca înaintaşii, ci moartea lor constă în 
schimbarea trupului din stricăcios în mestricăcios, fapt pentru care a fost 
numită şi schimbare sau moarte-schimbare (Ibidem, 93 SL) ME 

Puterea morții care se manifestă în veacul de atum cu atâta tărie, 

va fi-înfrântă la sfârşitul veacurilor. Odată cu revenirea Domnului. pe 
pământ Şi cu învierea morțiloi, imoartea, care este ultimul duşman-al 
ormiiirii, va fi nimicită pentru totdeauna de Doimnul: “Vrăjmaşul cel . 
din urmă care va fi nimicit este TOATE SC Corinteni 15, 20), 


2, Însemnătatea ROȚI, e ie a a 

— Prin moarte încetează orice activitate a centi det ă spori în virtute 
sau de a cădea în păcate. Până în momentul morții, omul vicios poate 
leveni virtuos şi invers. După moarte nu mai este posibilă nici o 
-evenire, nici o schimbare în bine sau în rău. De aceea, fiecare om- 
rebuie să lucreze pentru mântuirea sa până este ziuă, “căci vine 
oaptea, când nimeni nu poate să lucreze” (Joan 9, 4). 

Dincolo nimeni nu mai poate spori în virtute, nu mai este posibilă 
ndreptarea-— Unii dintre-cei vechi, între-care Origen, Grigorie de Nyssa 
ii Didim cel Orb, credeau că şi după runarte este posibilă o purificare a 
uturor păcătoşilor (apocatastaza). Aceast: învățătură a fost condamnată 
le Biserică. Sfântul loan Hrisostom scris: “Aici (pe pământ) e timpul 
xOcăinței, dincolă al judecății”. Sfântul loan Damaschin, asemănând 
noartea oamenilor cu căderea îngerilor, învață că precum îngerii după 
ădere nu mai au posibilitatea de a se pocăi şi de a reveni la starea de 
finţenie originară, tot aşa nici oamenii nu se mai pot pocăi după moarte 
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şi ei înşişi nu-şi mai pot ajuta cu nimic pentru îmbunătățirea soartei lor, 
Moartea ne aduce aminte că cele pământești sunt trecătoare și ne 
îndeamnă la seriozitate, la un trai chibzuit, ne face să apreciem la justa 
lor valoare bunurile pământești, să nu le fixăm pe acestea ca ultim scop 
al vieții, ci prin ele să țintim numai asupra vieții spirituale. 

Momentul morţii nu este sigur pentru nimeni şi acesta trebuie să 
fie un imbold pentru a ne conforma viața cu voința lui Dumnezeu, 
pentru a fi pregătiți în orice vreme pentru viața de dincolo. Să ne 
conducem după principiul care ne spune să lucrăm cu toată râvna, ca.şi 
cum am îrăl O veşnicie şi să ne rugăm ca şi cum mâine ne-ar veni ceasill 
morţii, sau după sfatul lui Isus Sirah: “În toate faptele tale adu-ți aminte 
de sfârşitul tău şi în veac nu vei păcătui” (7. 36). (Ibidem, v. 937-938). 
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XXIII. JUDECATA PARTICULARĂ. 


După cum am arătat, moartea dizolvă forma ființei umane. Ea 
distruge trupul omenesc, nimiceşte partea materială din om, dar nu are 
nici 0 putere asupra sufletului. 'Sufletu: :iupă. despărțirea de trup, își 
continuă viaţa într-o altă lume, pe i: alt plan de existență. Această 
- existență este precedată de o judecată. ja 

Toate popoarele vechi credeau că sufletul, după es iitirezi de trup, 
- este examinat şi judecat de către zei care, dacă îl află bun, îl fac părtaş al 
fericirii de dincolo de mormânt, iar dacă îl află rău, îl pedepsesc. 

Biserica învață că sufletul omenesc, după despărţirea de trup, este 
supus dreptei judecăţi -a-lui Dumnezeu, în fața căruia trebuie să dea. 

- socoteală de viața de pe “pământ. Dacă această viaţă a fost în confor-. 
_văitate cu legile morale. şi dacă omul a fost în comuniune cu Dumnezeu, | 
sufletul este răsplătit cu bunuri duhovniceşti, bucurându-se de fericirea 
raiului, iar dacă a dus o viaţă imorală, el este condamnat la chinurile 
iadului. Întrucât judecata aceasta se face asupra fiecărui suflet în 
particular, ea se numește judecată particulară. 

„ La ţudecată se au în vedere faptele, vorbele şi duri omului 
scrise în cartea: veşniciei şi nu se iau în considerare faptele care au fost 
şterse prin harul Pocăinţei şi cele bune care au fost şterse prin păcate 
grele. La judecată se are în vedere starea generală din momentul morţi. 
Fiecare om merge la judecată în haina virtuţii sau a 2 păcatului, pe. care o 


îmbracă înainte de moarte. 
Întrucât omul nu ştie când moare, nu este bine să amâns căința 


până în pragul morți, ci să caute să fie pregătit î în orice moment pentru 
viața de dincolo. 

Răsplata, respectiv pedeapsa, adică. soarta pe care o primeşte sutletul 
sa sentința judecății particulare nu este completă şi nici definitivă. 

Nu este completă întrucât nu se dă întregii naturi umane, Ea se dă 
numai sufletului, nu şi trupului. Cum sutietul se va uni cu trupul-la a 
doua venire a Domnului, abia atunci va primi omul răsplata sau pedeap- 
sa în întreagă natura sa, o va primi în mod complet. | 
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__Răsplata nu este nici definitivă, deoarece, în ce priveşte starea 
celor mai puţin păcătoşi, aceasta poate fi modificată înspre b:he. Numai 
după judecata din urmă vor merge păcătoşii la “pedeapsa veşnică, iar 
drepții la viaţa veşnică” (Matei 24, 46). Ca să judeci omul în mod 
definitiv, trebuie avute în vedere şi efeciele faptelor sale în contem- 
porani Şi în urmași. Întrucât aceste efecte, îndeosebi în urmași, se pot 
vedea abia la sfârşitul lumii, înseamnă că abia atunci poate fi omul 
judecat definitiv. 

Învățătura despre judecata particulară este dognnă în Biserica 
noastră. Ea se întemeiază pe revelația divină. În parabola bogatului 
nemilostiv și a săracului Lazăr (Luca 16, 19-31) vedem că fiecare dintre 
cei doi îşi primeşte, după moarte, răsplata vieți pământeşti. | hd, 

Realitatea acestei judecăți o mărturiseşte Sfântul Apostol Pavel 
când serie: “Este rânduit oamenilor odată să moară, iar după aceea să fie. 
judecați” (Eviei 9:27). Întrucât în cuvintele acestea Sfântul Pavel fă 
pune nici un interval de timp între moarte şi judecată, urmează că el 
exprimă prin. ele ideea că sufletul, îndată după despărțirea lui de trup, 
este supus judecății particulare. 

Sfântul loan Hrisostom mărturiseşte: “Nici unul dintre cei ce mu s- 
au scăpat aici de păcate nu va. putea să evite, plecând de aici, răspun- 
denle pentru ele. Şi precum sunt duşi cei din închisori, legați cu lanţuri, 
în faţa tribunalului, tot astfel vor fi duse înaintea scaunului înfricoşat şi 
sufletele acestea când vor pleca de aici, încinse cu multiple legături ale 
păcatelor” (Ormilia 14 la Matei, cit. supra , p. 941). | 

Existenţa judecății particulare este justificată şi de logică. Dacă nu 
există această judecată, există două alternative: 

a. Sufletele fie că aşteaptă judecata universală, fund până atunci 
într-o stare de somn sau într-o ul: si chinuitoare atât pentru drepți, 
cât şi pentru păcătoşi; 

b. Fie că aşteaptă sau continuă şi dincolo de mormânt să dezvolte 
o activitate morală. 

Prima alternativă convine celor răi şi ar fi o binefacere pentru ei, 
dar.ea nu ar îi deloc în conformitate cu idealul celor buni. Ea este o 
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mângâiere pentru cei nelegiuiți pentru că li se amână pedeapsa dar şi pentru 
că pot considera moartea ca pe o binefacere, deoarece îi împiedică de a mai 
săvârşi răul şi păcatele care le-ar agrava situația la judecata din urmă. 
Idealul celor buni este comuniunea cu Dumnezeu. Această stare le-ar 
zădămici idealul şi ar constitui un motiv de depri-mare care i-ar face să se 
îngrozească de moarte ca de un duşman ce îi desparte de Dumnezeu. Dacă 
nu ar fi răsplată în viața viitoare, omul nu s-ar deoseţi de animale, care ar fi 
mai fericite pentru că ele mu așteaptă răsplata. - : | | 

A doua ipoteză nu poate fi admisă pentru că este vecină cu 
metempsihoza păgână şi-este de esență origenistă. De aceea, Biserica a 
„ condamnat-o deodată cu învăţătura despre apocatastază. Dacă ar exista | 
posibilitatea unei dezvoltări morale şi în viața de dincolo, atunci 
moralitatea din viața pământească nu ar mai avea;niei un rost. | 

Biserica, propoveduind învățătura” despre iudecata particulară, se 
mărgineşte la generalități şi nu înttă în amănunte, deoarece nici revelația 
nu ne dă amănunte în această privință. Sfânta Scriptură ne spune numai 
că judecata este făcută de Domnul lisus Hristos, întrucât. “Tatăl nu 
judecă pe nimeni, ci toată judecata a dat-o; Pialui” (loan 5, 22). Cum 
este făcută această judâcată nu ni se spune. Sfântul Efrem Sirul și 
Sfântul Chiril al Alexandriei au exprimat anumite păreri cu privire la 
judecata particulară care, deşi nu sunt dogme au o pri ijle foarte 1 mare 
în lumea creştină. (cf. ibidemn, p. 943). it -3 

După ei, judecata particulară se face astfel: su Betul, după 
despărțirea de trup, merge la judecată însoțit de îngeri şi demoni. El 
trece prin anumite vămi, în prezența demonilor şi a îngerilor, unde i se 
“cercetează trecutul. La fiecare vamă i se cere socoteală pentru anumite 
păcate. Dacă nu este găsit cu păcate covărşitoare, el este luat de îngeri și 
dus în rai; dacă însă la vreo vamă este reținut de mulțimea păcatelor, 
atunci este luat de duhurile rele și dus în iad. Demonii amintesc 
sufletului toate păcatele săvârşite de el în viaţă, fără a ține scama dacă 
ele au fost sau nu şterse prin Taina Pocăinţei. Îngerii buni caută să apere 


Şi să ajute sufletul, 
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Autorul acestei judecăți este Domnul lisus Hristos, dar după 
părerea Sfinților Părinți amintiţi, pe-u buni şi îngerii răi au şi ei un rol 
în această judecată. 

„Despre această procedură a “lect particulare, unii dogmatişti 
ortodocşi nu fac nici o referire în operele lor, alții însă o tratează destul 
de larg. Aceștia din urmă caută să o justifice prin texte scripturistice. 
Teisiul despre- învățătura vămilor îl văd justificat prin cuvintele din 
parabola bogatului nemilostiv şi a săracului Lazăr unde se spune: “Şi a 
murit săracul şi a fost dus de către îngeri în sânul lui Avraam” (Luca 16, 
22). Ideea că îngerii răi iau suiletul este indicată prin cuvintele: 
“Nebune! Întru această noapte vor cere de a tine sufletul tău” (Luca 12, 
20). Rolul îngenlor este cu atât mai clar cu cât ei vor aduna în faţa 
judecății pe toți oamenii care au trăit pe pământ (Matei 24, 3 l) şi îi vor 
despărți pe cei drepți de cei păcătoşi (Marei 13,49).. IE 

Despre duhunle rele, Sfânta Scriptură afirmă e că i îşi vor primi 
pedeapsa la judecata din urmă. Până atunci ele pot tace diferite fapte 
rele (ov 1, 12) şi pot fi întrebuințate ca instrumente ale mâniei divine 
împotriva celor păcătoşi (Psalm 77, 54). 

„ Spre deosebire de noi, romano-catolicii accentuează aşa de mult 
judecata particulară, încât cea universală este aproape de prisos. După 
ei, sufletele sfiiiților se bucură de fericirea completă şi ia, îndată 
după judecata particulară. 

Unii protestanți au căzut în cealaltă extremă, admițând numai 
judecata universală şi nerecunoscând vreo judecată particulară. Ei susțin 
că sufletele dc +a -ână la judecata din urmă. Alţi protestanți susțin că 
ele continuă să :,. „iezvolie în viața viitoare (/.D.5., vol. 2, p. 945).————— 

Aceste învățături extreme sunt dezvoltări care reprezintă rezultatul 
controverselor care nu au prea mulie puncte comune cu învăţătura 


Biserici vechi despre judecată. 
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XXIV. ÎNVĂȚĂTURA DESPRE RAI ŞI IAD 


A are conştiinţa că omul nu dispare odată cu moartea. E] 
continuă să trăiască şi după dispariția trupului. Despre existența vieţii de 
dincolo, Sfânta Scriptură şi Sfânta Tradiţie ne dau nenumărate mărturii. 
Astfel, Moise scrie: “Şi a murit Avraam...şi a fost adăugat la poporul 
său” (Facere 25, 8). Patriarhul Iacob adaugă: “În curând şi cu voi fi 
adăugat la poporul meu” (Facere 49, 29), În Noul Testament 
Mântuitorul spune: “Nu vă temeți de cei ce ucid trupul, lar sufletul nu 
pot să-l ucidă” (Matei 10, 28), iar Sfântul Apostol Pavel spune: „Fie că 
trăim, fie că murim, ai Domnului suntem” (Romani 14, 8). Aşadar, 
sufletul este nemuritor şi este al Domnului, fie că trăim aici, fie dincolo. 

"Viaţa de dincolo presiipune însă activitate. Drept aceea, dacă se 
vorbeşte de “odihnă”, nu trebuie-să înțelegem că sufletele sunt inactive, 
-decatece inactivitatea este incompatibilă cu natura sufletului: Sufletul celui 
răposai este activ cu toate funcțiunile sale. El cugetă, doreşte şi simte. 
Dovada ne-o dă Domnul prin parabola bogatului nemilostiv şi a săracului 
Lazăr (Luca 16, 19-31). Bogatul cunoaşte cauzele nenorocirii sale, deci 
judecă, are rațiune, simte dureri şi aspiră la alinarea suferinţei sale. E] îşi 
aduce aminte de ftații de pe pământ, ceea ce înseamnă că are memorie. Cu. 
toate acestea, el nu-şi poate traduce în faptă dorințele sale, întrucât după - 
moarte nimeni nu mai poate lucra pentru mântuirea sa (Joan 9, 4). 

Viaţa de dincolo este o continuare a vieții pământeşti. Aceasta 
înseamnă că fiecare duce cu sine dispoziţiile sufleteşti pe care le-a avut 
în ultimele clpe ale vieţi. Dincolo nimeni nu-şi mai poate schimba 
aceste dispoziţii. Cei buni, care au trăit în comuniune cu Dumnezeu pe 
pământ, în comuniune şi în fericire vor trăi şi dincolo; pe când cei ce 
urăsc pe Dumnezeu şi trăiesc departe de EI sunt în aceeaşi situație şi 
dincolo de mormânt. Cei ce pleacă de aici împovăraţi de păcate, sunt | 
traşi în jos de acea povară şi nu se pot înălța spre Dumnezeu. 

Dacă între virtuoşi şi păcătoşi nu există comuniune aici pe 
pământ, înseamnă că ea nu va exista nici în viaţa viitoare. Singurele - 
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legături î în lumea de dincolo, între unii şi alții, se Strei doar la aceea că 
se văd unii pe alţii, iar cei buni îi compătimesc pe cei răi. 

“Răsplata sau pedeapsa pe care o primesc cei adormiţi îndată după 
judecata particulară nu este aceeaşi, ci variază de la suflet la suflet, potrivit 
cu starea cu care pleacă fiecare de pe pământ. Starea în care se află drepți 
se numeşte rai, iar aceea a păcătoşilor iad. (Ibidem, p. 948-949). 

a. Cuvântul rai înseamnă, în primele capitole ale Facerii, o gră- 
dină frumoasă cu flori și plină cu tot felul de pomi şi arbori şi care 
oferea omului o stare de fericire. Mai apoi, el a trecut în limbajul curent 
cu sensul de stare de fericire în care se vor afla drepții, după judecata 
universală. Deci am putea spune că raiul este şi d loc şi stare în care se 
aflau primii oameni până la căderea în păcat în Căre se află sufletele 
drepţilor de la judecata părticulară, până la judecata universală. (Zuca 

23, 43) şi în care se vor afla drepți înviaţi (cu trup şi siuilet), de-la 
judecata universală în veşnicie. Totuşi, această--sfâre - din urmă se 
obişnuieşte a fi numită în dogmatică viaţa sau fericirea veşnică. 

Sfânta Scriptură vorbeşte despre rai ca l0€ Şi stare atunci când îl 
numeşte împărăția cerurilor (Matei 5, 3-10), împărăția lui Dumnezeu 
(Luca 13, 29), casa Tatălui ceresc (Joan 14, 2), viaţa cu lisus. Hristos 
(oan.-14, 4), cer (UI Corinteni 5, 1), bucuria Domnului (Matei 25, 21). 
Biserica îl mai numeşte loc “luminat, loc cu verdeață, loc de odihnă, de 
unde a fugii durerea, întristarea şi suspinarea”. Toate acestea arată că 
ralul este.un loc dar şi o stare de fericite şi de răsplată, în care se află 
drepții după moarte. 

Putem spune că raiul este un loc întrucât sufletele nu sunt 
omniprezente şi o stare de răsplată pentru cei drepți, după cuvintele: “În 
casa Tatălui Meu sunt multe locaşuri” (loan 14,2). 

Diferenţa gradelor de fericire din rai nu va avea ca urmare invidia 
celor dintr-un grad inferior față de cei într-un grad superior, în primul 
rând pentru că acolo nu există nici un păcat, deci nici păcatul invidiei şi 
în al doilea rând pentru că fiecare va vedea că a primit toată fericirea de 
care e capabilă ființa sa, a primit tot ceea ce i se cuvine. După cum mai 
multe vase de diferite mărimi, fiind toate pline şi nu ar putea cele mici 
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să le invidieze pe cele mari, deoarece fiecare vede că este plin şi nu 
încape în el mai mult decât este, tot așa şi sufletele drepţilor nu au motiv 
să invidieze pe cele dintr-un grad superior, deoarece fiecare vede că a 
primit toată fericirea de care este capabil. Drepții nu râvnesc unii la 
starea altora. 

„Starea de rai se: caracterizează prin libertate de Orice suferință şi 
necaz, ttăire în comuniune cu Mântuitorul, îngerii şi sfinții, împărtășirea 
din bunuri spirituale cu mult superioare celor de pe pământ, vederea lui 
Dumnezeu. 

Raiul, cu-toate bucuriile sale există numai de la jerifa de pe 
Golgota încoace. EI a fost inaugurat de Mântuiţorul, după ce S-a 
coborât la iad şi a eliberat de acolo sufletele drepţilor. (Ibidem, p. 955). 
E b. Iadul este locul. şi starea. în eare ajung. sufletele păcătoşilor 
îndată după judecata Pute i al în care se află şi duhurile necurate, (UI 
Petru 2,4). 

În Sfânta Scriptură iadul se mai sarite 30 gheena focului Mali si 
22), pieire (Filipeni 3,19), foc nestins (Matei 3, 12), genune (/uca 3, 
31), întunericul cel-mai din afară (Matei 8, 12), iezerul de foc unde arde 
pucioasă (Apocalipsa 19 ,20), loc de chin (Luca 16, 28), depărtare de Ja - 
privirea lui Dumnezeu (Matei 7, 23); închisoarea. duhurilor (L Petru 3, 
19). Dostoievski defineşte iadul ca “suferinţa de a nu mai putea iubr”. 

ladul este un loc şi o stare de chin. Nici sufletele păcătoşilor nu 
sunt omniprezente, ci sunt într-un singur loc, chiar dacă este vorba de 
un alt spaţiu, de aită natură decât cel actual. 

Existenţa iadului poate fi justificată şi din u de vedere rațio- 
nal. Dacă omul are libertatea de a face răul, este logic să fie pedepsit: 
Orice lege îşi are sancţiunea ei, de a răsplăti pe cei ce o respectă şi de a 
pedepsi pe cei ce o calcă. Aceeași sancțiune se întâmplă şi când este 

vorba de legea dumnezeiască. Cum însă această sancțiune nu se 
valorifică întotdeauna aici pe pământ, urmează că cei ce o încalcă vor fi 
pedepsiți dincolo. Existenţa iadului mai rezultă şi din sfințenia lui 
Dumnezeu. Pedepsele în iad constau în: îndepărtarea de la faţa lui 





mustrări de conştiinţă şi diferite alte chinuri (Luca 16, 23). A, k: 
- ladul este îngăduit de Dumnezeu, dar nu cu scopul de a vedea pe pe: 
oameni în chinuri, ci.cu scopul de a-l face pe om să ru mai păcătuiască, 

Dumnezeu vrea iadul pentru că nu vrea păcatul. Dacă nu este păcat, nu” 
este nici iad. Şi, cum păcatul este opera diavolului şi a omului putem 
spune că iadul este opera diavolului şi a omului, este o autopedepsire a 
ființelor raționale care se îndepărtează în mod liber şi conştient de 
Dumnezeu. Când omul va ajunge să înțeleagă acest lucru şi să caute să 
trăiască în comuniune cu Dumnezeu, iadul nu va mai i exista. ge el 


(bidem, p. 959-960). 
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XAV. DOCTRINA CATOLICĂ DESPRE  PURGATORIU ŞI. 
CRITICA ORTODOXĂ 


Sufletele din viaţa de dincolo se află în ra sau în iad, de la 


- judecata- particulară, până la cea obştească. Biserica Romano-Catolică 


învaţă c... în afară de rai ŞI iad, mai există şi purgatoriu. 


E Purgatoriul, care constituie una dintre iferemgele dizatre 
catolicism şi ortodoxie, ar fi o stare de purificare morală în care sufletele 
ce nu sunt. complet curate, fie din cauză că -n-au satisfăcut pentru 


păcatele iertate, fie că au murit cu păcate uşoare, se PUR prin 


pedepse $ şi astfel devin apte.de a intra în cer. . 
Din punct de vedere al stării:sufletelor, purgatoriul este un fel de 


iad, întrucât cei de -aici sunt în-suferințe, dar privit din alt punct de 


vedete, €l” se” deosebeşte fundamental de iad, întrucât sufletele din 
purgatonu, dur concepția romano-catolică, sunt sigure de mântuire, 
după un anumit stagiu de suferinţe, pe când cele din iad nu mai au nici o 
speranță de scăpare de acolo. -:- 

Pentru a justifica doctrina purgatoriului, stiau catolici susțin că 
păcatele morțale âtrag după ele o pedeapsă veşnică şi una temporală: Prin 
Taina Pocăinţei i se iartă credinciosului pedeapsa veşnică, dar nu i se iartă 
cea temporală. Aceasta trebuie ispăşită. Dacă penitentul moare înainte de a 
ispăşi aici pe pământ, el o. va ispăşi în lumea de dincolo, în purgatonu. 
Acolo, sufletul suferă temporal diferite chinuri, prin care dă satisfacție lui 
Dumnezeu ȘI se purifică, apoi intră în ral. (/bigern, p. 961-962). 

Cu privire a învățătura despre purgatoriu, s-au. pronunțat sinoadele 
din Lyon (1274) şi Florenţa (1439). În urma atacului protestant, Sinodul 
Tridentin s-a văzut nevoii în 1534 să o accentueze şi să o precizeze din 
nou. În sprijinul ei s-au adus o mulțime de texte scripturistice dintre care: 
mieiţionătmn: 1 Macabei 12, 41-46, Isaia 4, 4, Matei 5, 22, 25-26, Luca 
12, 58-59, 1 Corinteni 3, 11-15. 

Teologii catolici recunosc că textele invocate nu vorbesc SAE 
despre purgatoriu şi Gă trebuie un raționament scolastic pentru a afla în 


204 


ele o indicație în ÎN crea purgatoriului. Alții merg mai departe şi spun 
că această doctrină nu are temei în Sfânta Scriptură, ci este întemeiafă 
pe Sfânta Tradiţie. Chiar în locurile amintite (mai ales în ultimele două) 
se arată că omul care este dator înaintea lui Dumnezeu pentru păcatele 
sale, trebuie să se împace cu Dumnezeu până este încă în viață căci, 
dacă nu se mai poate împăca cu Dumnezeu, atunci va fi aruncat în locul 
suferinței unde-şi va ispăşi pedeapsa. După catolici, locul de suferință 
de aici nu este iadul, ci purgatoriul din care poate scăpa odată ce 
debitorul şi-a plătit datona. 

„Privind mal îndeaproape textul de la Luca. 12, 58- 59, vom- 
"constata că interpretarea ce i se dă de către romano-catolici este greşită 
„şi nu poate constitui un temei pentru purgatoriu. Domnul a vrut să ne. 
învețe că dacă murir cu păcate vom fi pedepsiţi, iar de pedeapsă nu 
vom scăpa decât prin rugăciunile cele fao cei vii pentru ROI: Deci; a-vrut 
să spună că după moarte, noi înşine-nu ne mai-pritem ajtita cu nimic, ci 
ajutorul îl putem primi: prin mijlocirea altora. Aşadar, pe textul citat se 
poate întemeia nu dogma despre purgatoriu, € Ci iumal iaca, despre 
rugăciunile pentru cei Morți. 

„Textul clasic despre purgatoriu este socotit cel dela Corinteni 3, 
1-15: “Nimeni nu poate pune altă temelie decât cea pusă care este Iisus 
Hristos. Iar de zideşte cineva pe această temelie aur, argint sau pietre 
scumpe, lemne, fân, trestie, lucrul fiecăruia se va face-cunoscut; îl va 
vădi ziua Domnului. Petru că în foc se descoperă, şi focul însuşi va 
lămuri ce fel este lucrul fiecăruia. Dacă lucrul cuiva, pe care l-a zidit, va 
rămâne, va lua plată. Dacă lucrul cuiva se va arde, el va fi păgubit; el 
însă se va mântui, dar aşa ca prin foc”. Din acest text se trage concluzia 
că omul numai după ce suferă pentru păcatele uşoare, făcute în viaţă, 
poate ajunge la mântuire. În consecință există purgaioriu, în care omul 
se curăță de păcatele. veniale, cu care s-a întinat în viața aceasta. 
(Ibidern, p. 964). 
Fără îndoială că Sfântul Pavel vrea să arate că toate faptele omului 
vor fi supuse unei judecăți severe. Această judecată va lămuri dacă 
faptele au fost bune sau rele, aşa după cum se lămuresc şi metalele prin 
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foc. Cuvântul “foc” luat în sens figurat înseamnă judecată severă. Deci 

va fi mântuit omul după ce a fost judecat cu dreptate şi se va fi constatat 
că faptele lui au fost fără suportul unei credințe, au fost fapte mai mult 
de aparenţă, fără a fi rele. Cuvântul nu are accepțiunea catolică de “foc 
curățitor”. | 

Unii teologi iti iasă recunosc că învățătura iai 
- purgatoriu nu este arătată clar în Sfânta Scriptură. dar că nui este lipsită 
de baza revelațională. Această bază se află în Sfânta Tradiţie, de unde 
poate îi cunoscută fără echivoc. | 

Din Sfântă Tradiţie se citează texte -din sorierile mai multor Sfinți 
Părinți şi scriitori bisericeşti, orientali şi occidentali, între care Sfântul 
Clement Alexandrinul,.Sfântul Chiril al Ierusalimului, Sfântul Grigorie 
de Năzianz, „Sfăntul Grigorie de Nyssă; Sfântul Ioan Hrisostom, Tertu- 
“ lian, “Sfântul Ciprian, Fericitul Augustin şi alţii. Dintre aceştia, doar 
Fericitul Augustin exprirăăstără echivoc credinţa în purgatoriu. E] învață că 
după moarte, cei răl ajung, în 1ad, În pedeapsa de veci, iar cei buni în ral. 
- Însă cei ce nii nierită pâdeapsa etemă, trebuie să expieze înainte de judecata 
din urină, Ei vor fi Salșăţi ca prin foc, adică vor trebui să sufere diferite 
pedepse înainte de judecătă universală, Augustin nu se pronunță categoric 
asupra naturii focului şi astipra naturii pedepselor:din purgatoriu. .. : 

În ceea ce privește. durata purgatoriului, aceasta va ţine până la 
judecata din urmă. Cei ce vor avea atunci nevoie de purificare vor fi cură- 
țiți prin focul judecății ultime şi astfel vor putea intra în fericirea de veci. 






2. Critica ortodoxă. În definiţia purgatoriului se spune -că în 
pureatoriu ajung, sufletele care nu au satisfăcut pentru păcate. Aflară aici” 
deci ideea că nimeni nu se poate mântui dacă nu dă lui Dumnezeu satis- 
facţie pentru păcatele săvârşite. Această idee stă în contradicție cu învă- 

țătura. despre mântuirea omenirii, care s-a făcut prin Jertfa adusă lui 
Dumnezeu de hsus Hnstos. Mântuitorul, prin patima şi moartea Sa, ne- 
a eliberat, odată pentru totdeauna, de toate păcatele, aşa încât -nouă,. 
pentru mântuire nu ni se mai cere nici o satisfacție. Noi dobândim 
mântuirea numai dacă colaborăm cu harul, prin credinţă şi fapte bune. 
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Dacă admitem că mântuirea se poate obține prin suferințele din 
purgatoriu, atunci trebuie să admitem că jertia Domnului n-a avut o 
eficacitate deplină şi că nu s-a putut extinde peste tot ce ține de păcat, În 
cazul acesta negăm una. dintre învățăturile de bază ale creştinismului, 
adică dogma despre răscumpărarea neamului omenesc. prin Iisus Hris- 
tos. “Căci, dacă se admite că şi omul singur se poate mântui pentru 
păcatele sale, suferind chinurile focului din purgatoriu, atunci nu mai 
era nevoie de chinurile morții Domnului lisus Hristos. Trebuia numai ca 
omul să sufere ceva mai mult în focul purgatoriului şi până când îşi va fi 
expiat atât vina păcatului originar, care zăcea asupra sa, cât şi păcatele 
personale, pe care le-ar fi făcut în viața sa de aici, de pe pământ. În cele 
din urmă, prin patimile sale proprii, tot s-ar fi mântuit. Și mântui odată 
în focul purgatoriului, rămânea ca să treacă în-viața cea de veci”, (V. 
Gheorghiu, Jdeea.de Împăcare, p 66-67, cit. supra, p. 966). 

că Ideea de satisfacție stă- în contradicție şi cu învățătura „despre 
Sfintele Taine. Romano-catolicii învaţă că prin Taina Botezului i se 
aplică celui botezat meritele satisfăcătoare ale Domnului, i se iartă toate 
păcatele: și toate pedepsele datorate pentru păcate, aşa încât el nu mai 
are nici o obligaţie de a da satisfacție pentru păcatele iertate, Cel ce se 
pocăieşte este vrednic. să intre în împărăția lui Dumnezeu, fără a mai 
trece prin purgatoriu, chiar dacă după Pocăință nu mai trăieşte spre a 
progresa în virtute. Admiţând că el mai trebuie să dea satisfacție şi după 
Pocăință, înseamnă a micşora valoarea Tainei Pocăinţei şi a veni în 
contradicție cu cuvintele Domnului, care spune Apostolilor că toate ie 
vor lega pe pământ vor fi legate şi în cer şi câte vor dezlega pe pămân 
vor fi deziegate şi în cer. — ——_. ————— tă 

Doctrina despre purgatoriu este o metempsihoză păgână spiritua- 
lizată. În unele religii de astăzi (de exemplu budismul), se crede că omul 
se purifică prin diferite suferințe ale reîncatnării, În doctrina despre 
purgatoriu se spune că omul se poate purifica singur, dar spiritualiceşte, 
fără reincarhare, 
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| Învățătura despre purgatoriu seamănă şi cu învățătura origenistă 
despre apocatastază. Ori, cum doctrina lui Origen a fost condamnată de 
Biserică, înseamnă că implicit a fost condamnată şi cea despre purgatoriu. 

Din punct de vedere moral, doctrina despre purgatoriu este dăună- 
toare, deoarece ea duce la nepăsare. Omul, ştiind că şi în viața de din- 
colo îşi poate dobândi mântuirea, nu se simte îndemnat a se feri pe 
- pământ de păcate, sperând că ele vor fi expiate în purgatoriu. 
„Purgatoriul este respins şi de protestanții de toate nuanțele. 

În ce priveşte credința că sufletele din purgatoriu pot fi ajutate 
piin mijlocirea celor vii, aceasta -consună cu învăţătura Bisericii 
Ortodoxe, cu deosebirea că, după învățătura ortodoxă, aceste mp 
se fac pentru cei din iad. 

-„ Ideea romano-catolică despre un foc curățitor. sac spune. că . 
este întemeiată din punct de vedere biblic. Din punct de vedere ortodox, 
acest foc curăţitor | nu există în purgatoriu, ca stare intermediară între rai 
şi iad, ci este dat în puterea Duhului Sfânt, care S-a pogorât peste Sfinții 
Apostoli la Cincizecime ca limbi de foc pentru a consuma păcatul şi 
purifica pe om, 

„Doctrina romano-catolică este rezultatul lipsei de, iti gli 
de care suferă teologia romano-catolică, începând din Evul Mediu și 
până astăzi, Catolicismul rămâne în continuare hristomonist şi, din 
opoziție faţă de această extremă, au apărut micşorări harismatice care 
sunt pnevmatomoniste, 

Problema purgatoriului se va rezolva numai atunci când 
pnevmatologia va deveni inima de foc a hristologiei, căci numai atunci 
jertfa răscumpărătoare a Mântuitorului Hristos, Trupul și Sângele Lui 
devin foc care purifică pe om prin har, credință şi fapte bune (cf. Pr. 
prot. Dumitru Popescu, Curs de Teologie. Dogmatică, V01..2,p.-00), =: 





208 


_ XXVL ÎNVĂȚĂTURA ORTODOXĂ DESPRE 
LEGĂTURA CU CEI ADORMIŢI, PRIN BISERICĂ 


În Epistola 1 către Corinteni (cap. 13), Sfântul Apostol Pavel scrie 
că proorociile se vor desființa, darul limbilor va înceta, știința se va 
sfârşi, dar un singur lucru va rămâne în veci: dragostea. Ea stabileşte 
comuniunea dintre cei vii şi cei morți, între generaţiile trecute şi cele 
viitoare. Ea face ca cei vii să-l pomenească cu dragoste pe cel adormi, 
să le urmeze exemplul şi să le dezvolte lucrările. Sfinţii, văzând că 
urmaşii lor trag foloase de pe urma lucrării lor, se bucură şi se odihnesc 
în-pace. Ea rândul lor, sfinţii se roagă pentru cei ce au apucat pe € căi 
greşite ŞI pentru îndreptarea noastră, a tuturor. 

Între noi şi drepți din rai, între Biserica luptătoare şi Biserica 
“trnumtătoare, există o legătură reciprocă ce constituie comuniunea. sfin:: 
ților, pentru „că toți facem parte din acelaşi Trup al Domnului.-Din 
platiul nostru în planul vieții eterne pătrundem cu iubirea, nu cu ființa. 

___ Yemeiul acestei comuniuni a sfinților îl găsim în revelaţia-divină. 
Sfântul loan vede în Apocalipsă pe. cei 24 de bătrâni care reprezintă pe. 
sfinți, căzând. înaintea Mielului, având fiecare alăută şi năstrape: cu 
tămâie, care reprezintă ruphiciunile sfinților (Apocalipsa 5, 8). Dragostea 
îi face să-şi unească rugăciunile cu ale noastre. | 

Sinodul IV ecumenic de la Calcedon şi cel al VII-lea de la Niccea 
exprimă ideea că sfinţii se roapă neîncetat pentru noi. În Liturghia 
Sfântului loan Gură de Aur spunem că aducem lui Dumnezeu slujbă 
cuvântătoare pentru toți sfinții. . 

_____ În Sfânta Scriptură există temeiuri şi pentru faptul că rugăciunile 
sfinților sunt bine primite de Dumnezeu: Avraam se roagă pentru 
Abimelec (Jeșire 20, 17), lov pentru prietenii săi (Jov 42) iar Dumnezeu 
le primeşte rugăciunile. Sfinții Apostoli cer ca credincioşii să se roage 
unii pentru alții (Romani 15, 30-31). 

Sfinți din rai sunt ca şi îngerii, care se bucură de întoarcerea 
fiecărui păcătos. Aceasta presupune că ei cunosc starea noastră sufle- 
tească, trebuințele noastre şi aud rugăciunile pe care le adresăm. Aceas- 
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tă cunoaştere se explică astfel: sfinții cunosc şi aud trebuinţele celor ce îi 
„ cheamă prin Duhul Sfânt (Mărturisirea Ortodoxă). 

- Mijlocirile sfinţilor penru noi nu diminuează cu nimic mijlocirea 
realizată de Mântuitorul prin mântuirea obiectivă, pentru că mijlocirile 
sfinţilor nu se fac în locul lui Hristos, ci în Hristos, prin Hristos Şi cu 
Hristos. 
| în ceea ce ne privește pe noi, stăm în legățură cu cei din rai în 

mod diferit. Această datorie de comuniune o afirniă Sfântul Pavel când 
spune; “Aduceţi-vă aminte de mai-marii voştri, care v-au grăit vouă 
cuvântul lui Dumnezeu; priviţi cu luare aminie cum şi-au încheiat viața 
ŞI urmaţi-le credința”. (Evrei 13, 7). Un loc deosebit îl- ocupă Maica 
Domnului, iar cinstirea ei se numeşte “ “supravenerare”, Avem datoria de 
a ne închina sfinților că persoane.bineplăcute lui-- Dumnezeu iar iubirea 
ce le-o purtăm ne face-să le- cinstină-zelievele:şi-icoanele. În-protestan-- 
tism nu “există un cult: de felul--acesta.. Incinerarea la protestanți 
reprezintă lipsa de cinstire faţă de trupul ee de sfințenie. (cf. Pr. 
prof. Dumitru Popescu, op.cîr.;. 5:62). - 

-Ca-şi. drepții; păcătoşii din iăd au lăsat urme în lumea via: 
tească. Urmele lăsate de ei provoacă răul. şi regresul oamenilor. Ei nu 
pot fi liniștiți; ar dori. să-şi repare trecutul dar nu pot, De ateea se 
gândesc la cei în viaţă, voind în vreun fel să le vină în ajutor. Bogatul 
nemilostiv suferă cu atât mai greu, cu cât fraţii lui de pe pământ îi 
imitau exemplul. Intervenţia lui de a-i ajuta este inutilă. Numai cei de pe 
pământ pot să-i ajute, fiindcă viața noastră are influență asupra lor. 
Aceasia se face prin rugăciuni, milostenii Şi Jertia Euharistică. . 

„ Vechiul Testament vorbește de obiceiul de a frânge pâme pentru 
cel morți (Ieremia 16, 7). buda Macabeul aduce jertfă pentru cei căzuţi 
în luptă (ÎI Macabei 12, 41-46). Sfântul Pavel îndeamnă pe creştini să 
facă cereri, rugăciuni și mijlociri pentru “toți oamenii”. Acest lucru se 
practica încă din vremea Sfinţilor Aopstoli. Un text important este cel 
de la 1 Corinteni 15, 29 unde este vorba despre practica botezului pentru. 


cet TNOIȚI. 
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Rugăciuni pentru cei morți conțin toate Liturghuile, ecteniile şi 
cântările, iar Biserica a instituit anumite zile pentru pomenirea morţilor. 
Inscripții despre aceste pomeniri există şi în catacombe. Sfântul Ioan 
Hrisostom spune: “Nu degeaba au rânduit Apostolii să se facă pomenire 
celor plecaţi . Numai Liturghiile, rugăciunile şi milosteniile ce se aduc 
pentru cei morţi le aduc acestora mare folos și îi FIN de chinurile 
iadului. (cf. 7.D.5,, vol. 2, p.975). 

Rugăciunile pentru cei morți presupun nu numai o mij ilocire pe 
"lângă Creator, ci o acţiune directă asupra sufletului, o trezire a puterilor 
sufleteşti susceptibilă să îi facă pe cei morți demni de îndreptare. În 
urma schimbării din sufletul lor,-unii păcătoşi pot fi eliberați din iad. 

Textul de la Zuca 16, 26 spune că nimeni nu poate primi prin 
propria voință să treacă dintr-o stare în alia, dar nu exclude posibiliatea 
ei, aceasta pentru că există judecata universală. Domnul Hristos, în - 
timpul morții, a fost cu trupul în mormânt pentru a elibera din iad pe cei 
drepți. El poate face acest lucru şi în prezent şi în viitor pentru cei 
neîntinaţi cu păcate grele. 

Biserica nu se roagă pentru cei decedați cu EET de măeate, dar, 
în realitate, nimeni nu-i cunoaşte. Noi avem datoria de a ne niga pentru 
toți cei decedați. Dumnezeu va asculta rugăciunile noastre şi îi va scăpa 
:de suferințe, iar dacă Dumnezeu nu primeşte rugăciunile noastre, ele se 
întorc în: folosul nostru (îbidern, p. 977). 

Noi credem că rugăciunile; imilostenule şi Jertta Balzristici scapă 
pe unii din iad. Dumnezeu, la rugăciunea lui Petru, a înviat pe Tavita şi 
așa va scăpa şi pe cel ce ne-au fost dragt şi nu L-au urât e iii 
pe rugăciunile 1 noastre. | ieste = 
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Ii. Eshatologia universală 


XXVII. ÎNVIEREA MORȚILOR, A DOUA VENIRE A - 
DOMNULUI ŞI JUDECATA UNIVERSALĂ 


1. Cuvântul “înviere” înseamnă revenirea la viață a unei ființe 
care a existat odată. Învierea -morților înseamnă revenirea la viaţă cu 
trupul a tuturor oamenilor care au trăit pe pământ şi au decedat înainte 
„de a doua venire. Ea va avea loc la sfârşitul lumii actuale, când sufletele 
omeneşti se vor uni cu trupurile în care au vieţuit ca să trăiască în 
veşnicie cu Dumnezeu. 

Sufletul este nemuritor. Ceea ce înviază este îcipal Credința în 
înviere o găsim în Vechiul Testament, /saia scrie: “Morţii tăi vor îtăi şi 
trupurile lor vor învia” 06, 19), iar în Noul Testament, Mântuitorul 
spune: “Vine ceasul când toţi cei din morminte vor auzi glasul Lui, şi 
vor ieşi cei ce au făcut cele bune spre învierea vieţi, iar cei ce au făcut 
cele rele spre învierea osândirii” (loan 5, 28-29). Cu credinţa în înviere 
stă sau cade întreg, ereştinismul: “Dacă nu este înviere a morților, nici 
Hristos nu a înviat.. Şi dacă Hristos nu a înviat, zadarnică este propo- 
veduirea noastră, zadarnică şi credința voastră” (| Carinteni 15, 13-14). 

Cei înviați la a doua venire a Domnului au nevoie de o nouă 
formă de existenţă şi de: o lume nouă. După spusele Domnului din 
Evanghelie, “toți vor auzi glasul Lui” (loan 5, 28-29) sau, cum arată 
lămurit Sfântul Pavel, învierea va avea loc la “trâmbiţa de apoi” (I 
Corinteni 15, 52), aceasta vrând să spună că un sunet supranatural va 
aduce la viață pe. cei morţi, aşa cum căldura face ca primăvara să 
învieze întreaga natură. 

Învierea morţilor va fi universală şi peniru drepți şi pentru păcă- 
toşi. Trupurile înviate, fiind identice cu cele e, arată că cei morţi şi 
înviați -se-vor-deosebi-după vârstă şi gen. Această deosebire nu este o 
piedică înaintea drepţilor de a înţelege măreţia lui Dumnezeu, iar-cet răi 


să stea departe de E]. 
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Fiinţa celor înviaţi, identică cu cea de acum, va avea şi însuşiri 
care i-au lipsit pe pământ. Trupurile înviate vor fi nestricăcioase, adică 
vor rămâne pentru totdeauna fără alterare. Nestricăciinea lor derivă din 
faptul că nu vor- avea neveie de hrană. Chiar trupurile celor răi vor 
rămâne pururea aceleaşi. - 

Din cuvintele Sfintei Scripturi, că Domnul a mâncat şi a băut 
după înviere, se arată că El a dovedit ucenicilor realitatea învierii. 
Trupunle vor fi preamărite, strălucitoare de curăţenie morală. Vor 
străluci ca soarele, luna şi stelele după gradul sfințeniei. Vor fi atât de 
subțiri, încât vor putea să se mişte cu o foarte mare ușurință, aşa cum 
Mântuitorul a intrat.prin uşile încuiate. Trupurile vor fi spirituale, adică 
ele vor avea o anumită spațialitate, dar o spațialitate diferită de cea a 
himii materiale, Cu alte cuvinte, trupurile vor fi transfigurate şi vor 
rămâne într-un fel de materialitate, «dar această materialitate va--fi 
doininată. de spiritualitate; “Nu vor mai cunoaşte suferința şi boala, nu 
Or amai- avea. nevoie-de bunuri materiale, nu vor mai suferi influerță” 
forțelor naturii. Din această cauză sunt trupuri care sunt puternice ŞI spi- 
rituale. Vor fi supuse sufletului întru toate şi puterea spiritului le va da 
posibilitatea să depăşească toate condițiile lumii de aici (Ibidem, p. 980). 

- Trupurile vor;fi nemuritoare. „Odată înviate, nu -vor mai muri. 
Nemurirea lor rezultă. din spiritual ifatea lor, căci nu vor mai avea 
însuşirea stricăciunii. Ele vor îi în veci și nemuritoare. Dacă Adam ar î 
putut să nu moară, cel înviăți nu vor mai putea să moară. 

Trupurile păcătoşilor vor avea numai însuşirea nestricăciunii şi pe 
aceea a nemuririi. Deşi drepții vor avea însuşirile amintite, trupurile lor 
nu vor fi la fel; fiecare va străluci în conformitate cu vrednicia sa, căci 
“alta este strălucirea. soarelui şi alta strălucirea lunii şi alta strălucirea 
stelelor. Căci stea de stea se deosebeşte în strălucire. Aşa este şi învierea 
morților: se seamănă întru sincăciune, înviază întru nestricăciune” (| 
Corinteni 15, 41-42). 

Cei ce vor îi în viață la a ia venire, vor fi transformați 
fulgerător în corpuri noi strălucitoare (| Corinteni 15, 51-59). Posibi- 
litatea unei transformări rapide a corpului o vedem şi în lumea de aici cu 
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ud celui electrocutat. Aceasta arată că Raul se poate iul 
- chiar dacă nu este vorba despre o transformare într-o stare superioară. 

Posibilitatea învierii morţilor a fost contestată de saduchei (Marei 
22, 23). Mai târziu împotriva ei învățau maniheii, apoi, în Evul Mediu, 
valdenzii şi albigenzii. Ei considerau că omul se desființează sau, un om 
este mâncat de pești, peştii de om şi astfel la nesfârşit. La aceste 
probleme au încercat să irma scolasticii cu teorii care astăzi sunt 
perimate. 

2. Despre a-doua venire a-Domnului Hristos sau despre parusie 
Sfânta Scriptură: oferă mărturii atât în Vechiul Testament (Isaia 66, 15; 
Înțelepchmea lui Solomon 1, 14), cât în special în Noul Testarnent. 
“Mântuitorul însuşi anunță a doua Sa. venire pe norii cerului, cu putere 
şi slavă multă” (Matei 24, 30) ar-dipă Înălţare; îngerii încredințează pe 
Sfinții Apostoli că “acest lisus, câte S-a dmat de la oi la cer, astfel va şi 
veni, precum L-eti văzut ducându=S6-fă cer” (Faptele Apostoliloi- Il): 

Timpul acestei veniri nu este cunoscut decât de Dumnezeu: “De 
ziua şi de ceasul-acela nu ştiu. nici ieri din Cer” (Mai. 24, 46); ŞI nici 
oamenii de pepămâni, - -- 7 

Parusia Domnului. va fi precedată, e conform învățăturii ortodoxe, 
de anumite semne: + = 

_a. Predicarea Evangheliei la toate lei «3i se 
propovedui  âceastă Evanghelie “a: împărăției în toată lumea, i 
mărturie la toate neamurile şi atunci va veni sfârşitul” (Matei 24, 14). 

b. Convertirea întregului popor evreu la creştinism: 
“Împietrirea în parte a lui Israel s-a făcut până ce va intra tot numărul 
“păgânilor şi astfel întregul Israel se va mântui” (Romani 11, 25-26); 

c, Venirea lui Enok şi Ilie. Aceştia se vor întoarce pe pământ 
înainte de a doua venirea a Domnului, cu misiunea de a predica 
oamenilor..pe. Hristos, Din. această, cauză . Antihrist li se va opune şi 
luptând împotriva lor îi va răpune (Apocalipsa | li 357), 

d. Apariţia lui Antihrist. După Sfânta Scriptură prin acest mame 
se înțeleg fie adversarii lui Hristos în general, fie o persoană anumită 
care va apare la sfârşitul lunii şi prin diferite mijloace va combate pe 
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Hristos şi învățătura Sa. Puterea lui va lua sfârşit prin venirea Domnului 
-(I Tesaloniceni 2, 3-4; loan 2, 18). 

„e. Apostasierea unora de la creştinism (| Zimotei 4, 1-2), 
persecuții, războaie, foamete, boli, cutremure, semne mari în cer, 
apariția unor prooroci mincinoşi, imoralitate maximă. | 

Evenimentele şi semnele descrise anterior se vor petrece înainte 
de a doua venire a Domnului, fără să cuhoaştern, însă, succesiunea lor. 
Din apariția şi desfăşurarea lor trebuie să înțelegem mapa Sosire a 
Mântuitorului, în calitate de Judecător al lumii. 

Parasia sau a doua venire se va petrece astiel: pe cer va apare 
semnul Sfintei Cruci (Matei 24, 30); apoi Domnul Se va cobori pe norii 
cerului cu putere şi slavă multă, înconjurat de îngeri (Matei 16, 27). El 
va.veni. cu acelaşi trup cu care S-a- Tăstignit, purtând semnul cuielor în - 
palme şi în picioare, cu trupul: proslăvit şi tran figurat prin Învierea Sa, 
din care va iradia tot harul dumnezeiesc, ce va curăţi cerul, pământul şi 
va transforma pe cei rămaşi în viață. _ 

„Odată revenit pe pământ, va şedea pe tronul slavei Sale şi în fața Lui 
vor şi adunaţi, pentru judecată, toți câţi au trăit pe pământ și care au înviat 
Sau, în cazul celor vii, au fost preschimbaţi într-o clipă la venirea Lui. 

„3. Învăătura despre judecata obstească penerală san universală 
cate caxiriniă în Sirabolul de de credință, în legătură cu a doua venire: * venire: “Şi 
iarăşi va să vină să judece viii şi morții. a Cărui a drmpă te nu va avea 
sfârşit” (art. 7). 

Despre această judecată avem mărturii în Noul Testament în patru 
pilde rostite de Mântuitorul: pilda neghinei. ŞI a năvodului (Matei 13), 
pilda celor zece fegioare (Matei 24) şi pilda talanţilor (Matei 23). Toate 
acestea mărturisesc o dată limită, când _trebuie să fie. judec să fie judecaţi.to toți 


oamenii de către Dumnezeu. piin Fiul Său. 
„ Judecata universală este numită “ziua de "Sau: “ziua-Domnu- 


lui”. Parusia este legată A de vie, der şi de pdecar  or avea avea loc 
concomitent. Judecata obştească ecata obştească are şapte caracteristici sau note defini- 
torii: universală, solemnă, publică, dreaptă, definitivă sau veşnică, su- 
premă şi înfncoşătoare. 
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1, Este universală în sens că vor fi judecați toți oamenii din toate 
timpurile şi locurile. Nimeni nu se va putea sustrage acestei judecăți. 
Vor fi judecați şi îngerii, care vor participa cu un rol. Un loc deosebit îl 
ocupă Maica Domnului şi sfinții. Toţi cei ce vor fi judecați vor participa 
cu trupurile unite cu sufletele lor. Este universală pentru că participă şi 
îngerii. Acum oamenii vor înțelege mai bine plariul :conomiei divine, 
ascuns uneori de înțelegerea lor. Chiar îngerii vor înțelege mai Pine 
acest lucru. 

2.E „Este ste solemnă pentru că judecătorul este Dumnezeu. însuși -1ai lar 


oamenii amenii sunt. cei care dau răspunsurile pentru toate câte au făcu au făcut. Este 


solemnă şi n perspediva Tspli sai pedeze6i pe cre fiecare ICR 
Priza după n merit. : 


—_ 


E visecindile 79 SP re iar e păcatele e fiecăruia vor fi cuno: scute te de 
către toți. 

„4 Va fi dreaptă. Eu 0 A cârii este lisus Hristos care este 
prin € excelenţă drept şi nemitarnie, a cunoscut limitarea şi condiția uma- 
nă din interiorul -ei: Şi conştiinta-din noi cere să fie dreaptă. 

5. Judecata va fi definitivă. Dacă cel judecat la judecata 
particulară mai are încă nădejde că vor interveni cei în viață pentru el, 
din acest moment răsplata sau pedeapsa vor fi veşnice. Nu mai există 
altă alternativă sau altă nădejde. 

6. Este supremă pentru că nu există altă judecată mai mare. 

7. Este înfricoşătoare pentru toată lumea, dar în mod- deosebit - 
pentru cei răi, care văd pedepsele iadului, care îi aşteaptă. 

Judecătorul omenirii este Dumnezeu _- Tatăl, Creatorul şi 
ontâton E jap, dar EL face midecata_ prin- Fiul Său. întrupat Fiul 





Tatălui (Matei 5, 4-8), când  Sieşi (loan 5, 22) această ceastă judecată. Pi Prieriu-, 


zis, ca şi la creația lumii sau la mântuirea ei. participă întreaga. Sfântă 


Treime, numai că rolul principal îl are Fiul, pentru că E] S-a întrupat, S- 
a jertfit şi a răscumpărat lumea şi de aceea, cum afirmă Sfântul Apostol 
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Pavel, Dumnezeu va imdeca lumea prin lisus iesita (faptele Aposto- 
IO 1731 31; Romani 2, 16). 


La judecată vor participa şi îngerii, dar nu ca , judecători ci numai 


ca_martori ai judecății nepărtinitoare, întrucât și ei au fost martori ai 


[i 2 a e 


vieții oamenilor, ai faptelor _lor, bune sau rele. De asemenea. vor 
participa şi Sfinţii Apostoli, ei fiind cei ce au propoveduit Evanghelia 


lui Hristos. deci martori neinincinoşi_ai_întrupării, lezac, ŞI învierii 
Mântuitorului. 
„ Gdată cu oamenii vor fi judecate şi duburile rele sau diavolii. 

Sentința acestei judecăţi universale o cunoaştem , deja din Sfânta 

Evanghelie: “Veniţi binecuvântații Tatălui Meu, moşteniţi împărăţia 

cerurilor cea pregătită vouă, de la întemeierea lumii” şi “Duceţi-vă de la 

Mine, blestemaţilor, în focul cel veşnic, care este pregătit diavolului şi 

îngerilor h hui” (Matei 25, A După pronunțarea en ine păcătoşii “vo vor 


ani i E e e aa ra 
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XXVIII. CERUL NOU ŞI PĂMÂNTUL NOU. 
VIAȚA VEŞNICĂ 


Despre sfârşitul chipului actual al lunii ne încredințează Revelația 
divină: “La început Tu ai întemeiat pământul şi cerurile sunt unt lucrul 
mâinilor Tale. Ele vor pieri. dar Tu rămâi; toate ca o haină se vor 
învechi; ca un veșmânt le vei schimba şi nu vor mai fi” (Psalm 102, 26- 
dp. | Mântuitorul vorbeste de mai multe ori despre sfârșitul lumii 
actuale: Cerul şi pământul vor trece” (Matei 24, 35; Marcu 13, 31. 
Luca 16, 17, 21, 33). Sfântul Apostol Petru descrie modul în care ze Juriea 
va fi schimbată: “Iar ziua Domnului-ya veni ca un ca un fur, când. ând.cerurile vor 
iei e vai met cu vuiet mare, , stihiile arzând se vor desface şi Şi pământul şi. i lucrurile 
de pe el se vor mistuit” (Il Peru 3, , 10). | 

Dacă data. sfârşitului muze pune. Esfe- cunoscută, în în schimb imb cunoaște 
“modul--și anume, conform Sfintei Scripturi, el-va fi * “prin-foc foc”. Prin 
sfârsitul lumii actuale nu înțelegem Ur distrugere voraită ă ci, O.intoarcere 
în ne n neființă, ci o transformare, prin puterea lui Dumnezeu, în aşa fel încât 
va a fi un cer nou Ju şi a păr ati isi Care 1 ireţ ăla locuieşte (E Petr 3, 3, 


Văzut un € Un Cer. 7 nou : și un pământ nou. Căei ci cr ce ini și  panaaul ce 


dintâr au trecut? » ( pocalipsa 2, |). să 
Din mărturiile Sfintei Tradiţii, citim pecgfătul Chiri-ai Ierus? 


limului: “Lumea aceasta se sfârşeşte şi se înnoieşte iarăşi. „„Pentru-ca să 
nu rămână acest locaş minunat plin de fărădelegi, trece lumea aceasta 
spre a se arăta alta mai bună” (Cateheza 15, 3, cat. supra, p. a, p. 998). 

- Laypnea nouă va fi purificată, transfigurată şi reînnoită prin foc. În 
ea oamenii vor fi transfiguraţi, deplin pnevmatizaţi şi hristificaţi. Hristos 
nu va lăsa să fie acolo vreo răutate, pentru a oferi Părintelui Său o 
împărăție. curată cu oameni reâmoiţi. Atunci El însuşi Se va supune 
Tatălui ca. “Dumnezeu, să fie totul în toți” (| Corinteni 15, 28). Acolo 
drepții vor r străluci ca soarele (Marei 13, 43) ŞI xat-avea n ma de 
fericire su icire superioară celei de la începutul omenirii, pen” 
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definitiv în bine, asemenea sfinților îngeri, fără air dp 
vreodată din comuniunea CU Dumnezeu. 


———_—._———— 


el devenind Biserică Său d i cul al a i omul i 
Dumnezeu - Sfânta Treime. Toi răul din lume va dispare, el fiind 
curățat prin foc, va fi un cer nou şi un pământ nou, în care va domni 
pentru totdeauna drspiatea și iubirea deplină, 

Dacă păcătosii vor suferi chinuri_veşnice în iad, drepti în schicab 
se vor bucura de fericirea veşnică; ei vor trece în iubirea lui Dumnezeu. 
Ei.se vor. împărtăşi, pe măsura vredniciei lor de slava cea necreată a lui 
Dumnezeu, de lumina cea neîuserată a zilei a opta, veşnicia lui Dum- 
nezeu, la care vor participa, descoperind neîncetat “cele ce ochiul n-a 
văzul, upechea. n-a auzi n-a auzit Şi la 2 inu ori mu se suit (e Corinteni 2; ă 
Dumnezeu East SAI 23), 

Fericirea sfinților şi a dreptilor va î proporțională cu virtuțile lor 





cz 


Vasile e gaeodeacie gar die 2 oi a a odihnei celor” celor Ela drergi A în 
e CĂ „Dumnezeu: “Întrucât „la. Părintele, ceresc Sunt. multe 
alţii în nic atăt sa ioati rise dai vu cinsti cu ie” adică vor 
intră îăteu bucuria Domnului lor (cf. ibiderr, p. 1005). 

Ziua a opta nesfârşită, zi a luminii neapuse, simbolizată „prin 
durninică, semnifică stabilitatea sau odihna veşnică în iubirea infinită a. 
lui Dumnezeu: “Ziua a opta şi prima este prezența atotluminoasă a lui 
Dumnezeu, veni enită după oprirea celor ce se mişe? mişcă; a lui Dumnezeu, Care 
se sălăşluieşte, după dreptate, întreg în ființa întreagă a celor ce s-au folosit 
bine prin voință de rațiunea existenţei şi Care-singur-le dăruieşte -veşnica - 
existență bună şi există şi e bun” (Sfântul Maxim Mărtu-risitorul, 4mnbigua,- 
cit. la pr. prof. Dumitru Stăniloae, 7.2.0, vol. 3, p. 453). Să 
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